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न निब्रास 7224 


(8 लेखक 
दसवाँ हिन्दी संस्करण, १६७८ 
ग्यारहवाँ हिन्दी संस्करण, १६८(-झर 
सरकार द्वारा निर्धारित मुल्य १४ रुपये 


इस पुस्तक का उद्देश्य सरल हिन्दी में प्रतीच्य और भारतार नीति-शास्त्र 
के भौलिक सिद्धान्तों का प्रतिपादन करना जै । यह पुस्तक मुख्यतया, उच्च भारतीय 
विश्वविद्यालयों के लिये है, जो बी० ए० केपरीक्षार्थी हैं। इस परीक्षा के पाठ्यक्रम 
के समस्त विषयों का इसमें समावेश है। (/छलझ------२ हक 

इस समय बिहार, उत्तर प्रदेश, हरियाणा, राजस्थान, मध्य प्रदेश के विश्व- 
विद्यालयों में बी० ए० परीक्षा के लिये हिन्दी, अध्यापन तथा परीक्षा का एक 
व्रंकल्पिक माध्यम है । प्रस्तुत पुस्तक मेरी अंग्रेजी “& शश्मात्षा ० ॥्नांट४” नामक 
पुस्तक का हिन्दी अनुवाद है। श्री गोवधेन प्रसाद भट्ट, एम० ए० पी-एच० डी० 
इसका अंग्रेजी से हिन्दी में अनुवाद किया है। अध्यापक नेमीशरण मित्थल एम० ए० 
तथा अध्यापक बॉकेलाल शर्मा, एम० ए० पी-एच ० डी० ने भी कुछ नये अंशों का 
अनुवाद किया है। मैं उनका हृदय से क॒तज्ञ हूँ कि उन्होंने इस कठिन कार्य को 
सफलतापूर्वक पूरा किया । 


वतमान संस्करण में पेटोन्‌ के संगतिवाद (00#&४०॥०७ ००४), मर के 


आदरश उपयोगितावाद (80॑ंणंञ्रा एच्रांधंधा), ईसाई सनन्‍्यासवाद, आर० एम० 
हेयर (९. ५, पल्ल08) के आदेशवाद (7९४०७ ए6 पपा609), गांधी जी के 
सर्वादिय, श्री अरविन्द के नैतिक मानक और आध्यात्मिक स्वातन्त्रय4 (890074/ 
£7666077) और विश्व राष्ट्र-संघ संयोजित हुये । गांधी जी की अहिंसा की नीति 
और नीट्शे की प्रभुत्व की नीति संशेघित और परिवर्धित हुईं । द 
इसमें सुखवाद, उपयोगिताद४४ (बन्थम तथा मिल), बौद्धिक उपथोगिताबांद 
(सिजविक), आदर्श उपयोगितावाद (रैशडैल तथा मूर), विकासात्मक सखवाद 
न्सर, लेसली, स्टीफेन तथा अलेकजेण्डर), अपरोक्ष-ज्ञानवाद (बटुलर), तक॑वाद 
(कड्वर्थ, क्लाक तथा बुलास्टन), बुद्धिपरतावाद अथवा कुच्छवाद (कान्‍्ट), आत्म- 
पूणताबाद (प्लेटो, अरस्तू, हेगेल तथा ब्रैडले), मूल्य-मानका विशद्‌ विवरण और 























दूँव, कम, जन्मन्तरवाद, पुरुषार्थ -अर्थ, काम, धर्म, मोक्ष, देवी सम्पद, असुरी, 


... सम्पद, स्थितप्रज्ञ के लक्षण आदि, सुखवाद (चार्वाक), संयम और मात्रा गीता), 
आत्मा-अनात्मा-विवेक (सांख्य), सदाचार, ईश्वरीय तियम, , धर्म (प्रभाकर), गीता 


: के निष्काम कर्म अथवा कर्मयोग और कान्ट के निरपेक्ष आदेश से ठुलना, अद्वेत 


दान्त की ब्रह्मानन्द-प्राप्ति, बुद्ध की अहिसा, महावीर की अहिसा और अनुन्नत, 
पैर निवृत्ति की आलोचना है। इसमें श्री अरविन्द की 


पृतञ्जलि के यम, प्रवृत्ति अ 
अतिमानव की धारणा और समान-नीति की सापेक्षता और अतिमानस स्वातन्त््य भी 


समाविष्ट हैं । | द 
«.. इनमें व्यक्ति तथा समाज, नैतिक पंस्थायें, अधिकार और कर्तव्य, धर्म 


. (५४०७०), अच्तः:करण, नैतिक प्रभुशक्ति, नैतिक आदेश, दण्ड के ' सिद्धान्त, नौतिक 
. व्रगति, राष्ट्र के नैतिक कार्य, अन्तर्राष्ट्रीय नैतिकता, नैतिकता की मान्यता रें, सिद्धान्त 
.. और व्यवहार, नैतिक सापेक्षता समाविष्ट हैं । द 

को इसमें सामाजिक, राजनैतिक तथा आशिक समस्परायें नैतिक दृष्टि 


आलोचित हुई हैं। ः 





... ३६, एस० आर० दस रोड, जे० एम० पिन्हा 
कलकत्ता-+रे६े।.. 



















अध्याय १: नीति-शास्त्र की परिभाषा, क्षेत्र तथा, विधि 








१. नीति-शास्त्र की संज्ञा।। २, नीति-शास्त्र का स्वरूप । 
३. नीति-शास्त्र विज्ञान तथा दर्शन । ४. नीति-शास्त्र और प्राक- 
तिक विज्ञान। ५. नीति-शास्त्र और तत्व-विद्या । ६. नीति-विज्ञान 
का क्षेत्र । ७. नीति-शास्त्र की विधियाँ। ८. नीति-शास्त्र का 
उद्देश्य । 6. नीति-शास्त्र के अध्ययन से लाभ । १०. नीति-शास्त्र | 
नियामक विज्ञान है, कला नहीं । हक द 








अ्रध्याय २ : 'नीति-शास्त्र का अन्य विज्ञानों से सम्बन्ध... १६-२८ 


* 


१. नीतिशास्त्र का भौतिक विज्ञानों से सम्बन्ध । २. नीति- 
शास्त्र का जीव-विज्ञान से सम्बन्ध । ३. नीति-शास्त्र का मनो- 


५ 


कालेनक 


समलब-अन्सदरड 





. विज्ञान से सम्बन्ध । वी >तीति-शास्त्र का सम[ज-विज्ञान से सम्बन्ध । 

. «नी ति-विज्ञान का राष्ट्र-विज्ञान से सम्बन्ध । ६. नीति-विज्ञान का. 
कि अथं-विज्ञान से सम्बन्ध । ७. नी ति-शास्त्र का तत्व-विद्या से सम्बन्ध | .... 
रे छ४नीति का धर्म से सम्बन्ध । १. धर्म-नीति का पूर्वंगामी है।...' 
5. २. नीति-धर्म की पूर्वगामी है । 








अक्सर 





न बणणणए ॥ 2७७७०७० 
रहीम 


पे ६ लत 
( कि कर मल हल ३००४-५० के ह (047 इक 


अध्याय ३: ..._ | नीति-शास्त्र का सनोवेज्ञानिक आधार 









१. नैतिक कम और नीति-शन्‍्य कर्म । २. अनेच्छिक कम । 
३. ऐच्छिक कर्म । १. मानसिक स्थिति ॥। २. शारीरिक स्थिति । 


३. बाह्य परिणाम । ४. इच्छा । ५. जेन-वृत्ति, पशु-प्रवृत्ति और 
[ आत्म और चरित्र से सम्बन्ध । ७. इच्छा 




















अध्याय ४डं:... नंतिक चेतना का विकास 


१. नैतिक चेतना का विकास । २. रीति-रिवाज नैतिक माप- 


दण्ड के रूप में। ३. सामुदायिक नीति से वैयक्तिक नीति का 


























. १. नेतिक. निर्णय का स्वरूप। २. नैतिक निर्णय को ताकिक 
. और सौन्दर्य -विषयक निर्णय से भेद । ३. नैतिक निर्णय का विषय । 
.... ४ नैतिक निर्णय का कर्त्ता। कि | 





अध्याय ६: द .. नेतिक प्रत्य... 


मा १. नैतिक प्रत्यय । २. सत्‌ और असत्‌ । ३. सत्‌ और शुभ । 
४. शुभ ओर तअत्युत्तम शुभ । ५. अधिकार और कत्तंव्य । 
६. कत्तंब्य और धर्म अथवा चरित्र-गुण। ७. पुष्य और पाप। 
..... ८. पुण्य और पाप का सदसत्‌ से भेद। &. पुण्य और पाप का 
..... तारतम्य। १०. आत्म-स्वातन्त्य और उत्तरदायित्व । ११. उत्तर- 


हल + कर ० /7॥38-५;३३(३कजरकाना 








हे . दायित्व में सन्निहित स्वातन्त््य का स्वरूप । १२. स्वतन्त्रता और 
आचार की समख्पता ॥ जा 


शकनलछ के, 2० तु छः + 














..  भ्ध्याय ७ : ......_ बाह्य नियम द क्‍ 
2 १. नैतिक सिद्धान्तों का - विकास | २. नैतिक मानंदणड- 


.... विषयक विविध परिकल्पनायें । ३. बाह्य 
... का नियम । ४. (ख) संमाज का 
... तियम॥ ४. (घ 





नियम । ४. (क) समुदाय 


नयम । ४. (ग) राष्ट्र का 
ईश्वरीय नियम । ५. न्‍्याय-दर्शन ईश्वरीय... 





नकल 
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शा 


११. संस्कृत उपयोगितावाद की समीक्षा । १२. उपयोगितावाद 
 केगुग।....ः दम कम आर 
अध्याय ६; ... सुखबाद में उद्विकासवाद .._. ९४-१० ८६ 

१. उद्विकासात्मक सुखवाद (हबंट स्पेंसर)। २. हबंट स्पेंसर 
के उद्विकासात्मक सुखवाद की समीक्षा । ३. लेसली स्टीफन 

१८३२-१६०० ) का उद्विकासात्मक सुखवाद । ४. लेसली स्टीफन 

के उद्विकासात्मक सृखवाद की समीक्षा । ५. स्थाममल अलेकजैण्डर 

का उद्विकासात्मक सुखवाद । ६. अलेकंजण्डर के उद्विकासात्मक 

सुखवाद की समीक्षा । ७. उद्विकासात्मक सुखवाद की साधारण 

समीक्षा । ८५. सुखवाद की अच्छाइयां । दे. उद्विकास के आधुनिक . | 

... सिद्धान्त | सजनात्मक नीति । आम ज गम 

अध्याय १० : .. बद्धिमलक उपयोगिताबाद ११०-११५ 
१. सिजविक (१८३८-१६००) का बुद्धिमुलक उपयोगिता - 

वाद । २. बुद्धियुलक उपयोगितावाद की समीक्षा । . 
श्रध्याय ११ : रेशडेल : आदर्श उपयोगितावाद.. ११६-१२३ 

क्‍ १. सिजविक का बुद्धिमुलक उपयोगितावाद तथा रैशडेल 
का आदर्श-उपयोगितावाद । २. आदर्श उपयोगितावाद की समीक्षा ॥। 

३. मूर का आदर्श उपयोगिताबाद । ४. सूर के आदर्श उपयोगिता- 

वाद की समीक्षा । ४ आय 
अध्याय १२: - अपरोक्ष ज्ञानाद......... १२४-१४५ 
१. आदर्शनिक सहज-ज्ञानवाद। २. आदर्शनिक सहज ज्ञान- 


३६ ९७२३ ॥३०७६॥१९७॥४४। 


वाद की आलोचना | ३. नैतिक इन्द्रियवाद । ४. नैतिक इन्द्रिय- 


बन आफ सीन 30 € १०. हू करके ली #+कज 


20005 0० जल कम ४४१ 


का सहज-ज्ञानवाद तथा कम को प्रेरणाओं 


'>१०/मनन जनाआक “4५४०० 











“जद +क १ 4५4 9० 
हा तक 
:9२03/०%० 


वाद की समीक्षा । ५. रसेन्द्रियवाद । ६. रसेन्द्रियवाद 


५... कहेललइडकरा बन ५ ली7ताम्क जवान दा के "०7 नी रकसब तप पट तीकल जन ९३०००४- 











« ०.७ १०%! 





080 ०४9 ०३३१४६७७/५५/१ ३७ 


वचना । ७. मार्टिन्यू 


वीक ३० ०१०१ १६! 











20200 


मनोवैज्ञानिक वर्गीकरण । 
(अ) प्राथमिक कम प्रेरणायें चार प्रकार की होती हैं-- 
लि क्‍ (२) प्राथमिक प्रव्‌ 


(४) प्राथमिक भावनायें । 


न मम 














































ही की हा] 






अथवा ताकिक सहज-ज्ञानवाद । १३. दाशंनिक सहज-ज्ञानवाद की 
समीक्षा । १४. तकवाद की समीक्षा । १५. बठलर का सहज-शान- 
बाद । १६. बटलर के सहज-ज्ञानवाद की समीक्षा । 











. अध्याय १३: ४ बुद्धिपरतावाद अथवा क्‌च्छुवाद 





१. सुखवाद और बुद्धिपरतावाद । २. 
क्‍ ३. बुद्धिवादी विरक्तिवाद । ४. ईसाई सनन्‍्यासवाद । 
........ बुद्धिपरतावाद, कठोरतावाद, कुच्छवाद, नैतिक 




















.... नियमानुर्वातितावाद । ६- कान्‍्ट के कठोरतावाद अथवा बुद्धिपरतावाद 
...._ की समालोचना । ७. बुद्धिपरतावाद की अच्छाइयाँ । ८. पैटोन का 
...  संगतिवाद । [५ अपीह आाजिप कक पक बह 











. अध्याय रै४ड: दे  आत्मपूर्णावाद .. ४ 
| .._ १. आत्म-विकांस का नीति-शास्त्र | २. आत्मपृर्णतावाद 
कि नीति-शास्त्रिगण । ३. आत्मपूर्णतावाद और अन्य नेतिक मान-दंण्ड । 

















अध्याय १५: ... मूल्य का सानदण्ड 
रा मूल्य की परिभाषा। २. इच्छां; सुख और मूल्य। . 
३. भावात्मक और अभावात्मक मुल्य द ४ 
४. साधन-मूल्य और साध्य मूल्य । ५. मुल्यों 
मूल्य के नियम अथवा आदश संगठन 














सिद्धास्त । साध्य-मूल्य । 
का सम्बन्ध ॥ मूल्यों का आपेक्षिक स्थान-निर्णय। - 
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सिद्धान्त की तुलना। द का 5 न शक रे 2 है 
अध्याय (८: माक्स वादी ने तिक सिद्धान्त 5 २० हर १३ 
पे साम्यवादी (दन्द्रात्मक) जड़वाद का नेतिक-सिद्धान्त । 

अध्याय १६ : ताकिक प्रत्यक्षवादियों का भाववाद (संवेगवाद) २१४--२२० 


१. ऐ० जे ० आयर का भाववाद । २. एच० जे० आयर हि 
के भावभेद की आलोचना । ३. हेयर के अ देशवाद । ४. हेयर के दब 
आदेशवाद की समीक्षा । 















अध्याय २०: .. नव्य अपरोक्ष ज्ञाबाद.... २२१-- ४५६ 


सत्कमम के विषय में रौप्त का 'नैतिक उपयुक्तता' का 


सिद्धान्त । औचित्य के विषय में रौस के नेतिक उपयुक्तता के: ... 
सिद्धान्त की आलोचना । हा ( रकित फ. 















| 





अध्याय २१: | आरती नोति-शासत्र... २३०--२६० 








नेतिक प्रत्यय । २, कम के स्रोत । ३. सदाचार और 
अन्तर्भावना । ४. चार्वाकों का स्वार्थमुलक सुखबाद । ५. चार्वाकों 
के सुखवाद की आलोचना । ६. संयम और मात्रा । ७ बाह्य 
नियम । ८. ईश्वरीय नियम । &. लोक-स्थिति, लोकश्रेय और लोक- 
सग्रह। १०. आत्मा-अनात्मी को विवेक-ज्ञानं 
निवृत्ति । १२. आसुरी सम्पद्‌ । १३. देवी सम्पद । १४. स्थितप्रत्न 
के लक्षण । १५. ईश्वरीय नियम (न्यायों । १६. धर्म (प्रभाकर) । 
१७. भगवदगीता तशथ् ग्‌ नीति-शांस्त्र । 


(४4 कसलआा*+. 


























सिद्धान्त । 
व्यक्ति तथा समाज 
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अध्याय २४:.._ अधिकार और कत्तव्य..... २६६--२७६ 


१, अधिकार और कत्तंव्य । २. मनुष्य के नैतिक 
.. अधिकार। ३. मनुष्य के कर्त्तव्य । ४. कत्तंव्याकत्तंव्य विचार, क्‍ द 
कत्त॑व्यों में विरोध । पूर्ण बाध्यतामूलक और अपूर्ण बाध्यता- ५ कक पक 2 

मूलक कत्तंव्य । ६. “मिरा स्थान और उसके कत्तंव्य'' (ब्रडले 

७. एक सर्वोच्च कत्त व्य । 5. कत्तंव्यों का वर्गकरण |... 











.... __/, कर्तव्य कर्म और धर्म | २. धर्म का स्वरूप । ३. धर्म, 
ज्ञान और अभ्यास। ४. धर्म और सूख | ५. धर्म ज्ञान है 
(सौक्रेटिस)। ६. धर्म मध्यमार्ग है (अरिस्टोॉटिल)। ७. धर्मों... 
की एकता । 5. धर्म समाज की दशा का आपेक्षिक है। ढ धर्म... 
सामाजिक कार्यों के आपेक्षिक हैं। १०. मुख्य धर्म । ११९. धर्मोंका '. 
वर्गीकरण । १२. व्यक्तिगत और सामाजिक जीवन के धर्मं। 
१३. जाति का आचार-विचार। | आह हम की # आंब 2024 








अध्याय २६: . भ्रस्तः:करण : नैतिक शक्ति... २९१--२६६ 


१. अन्तःकरण अथवा नैतिक शक्ति । २. अन्त:करण विषयक 
सखवादी मत । ३. नैतिक इन्द्रिय के रूप में अन्तःकरण। . 
४. रसेन्द्रिय. के. रूप में अन्तःकरण ॥+ ४५४. अन्तःकरण के. .- | 
विषय में तकंवादी मत । ६. अन्तःकरण के विषय में बटलर 
का मत । ७. अन्तःकरण : मानव-प्रकृतिं में स्थित सामान्‍य तत्व । .. 
कान्‍्ट. : अन्तःकरण नेतिक बुद्धि अथवा व्यावहारिक बुद्धि द 
तःकरण के विषय में पूर्णतावादियों का मत । १०. अन्त:- 6. पा 


९] 
















क्षण क्षमता । ११. अन्त:करण का समाज, से 
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अध्याय २८ : ..._ लैतिक आदेश . ई०१--३०४ 


१. नेतिक आदेश । २. बाह्य आदेश । ३. आन्तरिक अथवा 
नेतिक आदेश । बाह्य तथा आन्तरिक आदेशों की समालोचना । 


ग्रध्याय २९ : . दण्ड के सिद्धान्त... ३०४--३१२ 


१. श्राकृतिक अशुभ । २. श्रान्ति। ३. नैंतिक अशुभ । 
४. अधर्म ५, पाप | ६. अपराध । ७. दण्ड | ८. दण्ड के सिद्धान्त । 


अध्याय ३० : नतिक प्रगति . ३१३--३१६ 
१. नेतिक आदर्श तंथा नैतिक प्रगति । २. नैतिक प्रगति का... 
स्वरूप । ३. नतिक प्रगति का नियम : व्यक्ति की खोज । ४. नैतिक 
प्रगति के नियम के विभिन्‍न पहलू । ५. नैतिक : प्रगति के हेतु । 

६. क्या मनुष्य-जाति नेतिक दृष्टि से प्रगतिशील है? . 


अ्रध्याय ३१ राष्ट्र के नेतिक कार्य... ३१७--३३४३ 
१. समाज तथा राष्ट्र | २. राष्ट्र और व्यक्ति । ३. राष्ट के 
नंतिक आधार | ४. राष्ट्र के नैतिक कार्य । ५. राष्ट शाश्वत हैं। 
६. राष्ट्र के सिद्धान्त । ७. समष्टिवाद । ८. समष्टिवाद की 
आलोचना । दे. जनतन्त्र । १०. व्यक्तिवाद । ११. नैराज्यवाद । 
१२. समष्टिवाद, समाजवाद और साम्यवाद । १३. सर्वोदय । द 
अध्याय ३२ ... अन्तर्राष्ट्रीय नेतिकता ३३४--३३६ 
१. अन्तर्राष्ट्रीय नैतिकता । २, अन्तर्राष्ट्रीय नैतिकता की 
हीनता के कारण । ३. विश्व राष्ट्र संघ। जज 
अध्याय २३ : .. नृतिकता की सान्‍्यतायें .... ३३७--३५१ 
.. नेतिकता के तात्विक प्रश्न-- . रा हि 
........... १. नीति-शास्त्र व तत्व-विद्या । २. नैतिक मान्यतायें । 
. ३. व्यक्तित्व | ४. आत्म-निर्णय । ५. बुद्धि । ६. इच्छा स्वातन्त्रय । 
४.5. संकल्प स्वातन्त्र्य के पक्ष में विधानात्मक युक्तियाँ। ८. संकल्प 
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40000 जल नजअ ; 
द 5- आत्मा की अमरता । १०. ईश्वर का अस्तित्व । ११. विश्व की 
..... बोदिक-रचना | १२. काल तथा अमंगल की वास्तविकता । | 


.. अध्याय ३४ कर नतिक सापक्षता 


















- स्वयं एक लक्ष्य है ? ४. क्‍या व्यक्ति को विद्रोह 
. का अंधिकार है। ५. युद्ध ।.* . अनिवाये सैनिक भर्ती । ७. राष्ट्रवाद . 


का ब अथवा देशभक्ति.। ८. रंगभेद । ६. राष्ट्रवाद और अन्तर्राष्ट्रवाद । 
















। ४, परीक्षात्मक विवाह । ४. विवाह-विच्छेद कक, | 
| 7. ७. वेश्या-वत्ति | ८ महिलाओं के लिये व्यवसाय । ८. अस्पृश्यता । क्‍ । 


|... “१० चिक्षावृत्ति। ११: क्या दानबुरा हैं।._ आम क्‍ 
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१ नीति-शास्त्र की परिभाषा, क्षेत्र तथा विधि 





नोति-आस्त्र की संज्ञा (0०त700॥ ० 708०४)-- 


द अंग्रेजी में “नीतिशास्त्र' का समानार्थक शब्द ईथिक्स (8४69) है। 
. ईथिक्स (£0॥0७) लेटिव विशेषण ईथोस (ः४रां०७) से सिद्ध हुआ है। ईथोस 
(£708) रीति, प्रचलन, आदत के अर्थ॑ में प्रयुक्त रहता है। ईथिक्सः (8068) को: 
नंतिक दर्शन या 'मारल फिलासफी' (४०7७ 70080909) भी कहते हैं। 'मारल' 
(१/079[) शब्द की व्युत्पत्ति लेटिन 'मोरस” (70728) से जिसका अर्थ भी रीति या 
आदत होता है, हुई है। रीति-रिवाज ((०मएथआए०75) केवल कमे करने की 
-अभ्यासजन्य विधियाँ नहीं हैं, वे समाज द्वारा अनुमोदित भी होती हैं। इसे प्रकार, 

शाब्दिक अर्थ की दृष्टि से नीतिशास्त्र (800७), मनुष्यों की आदतों अथबा रीति 
रिवाजों का विज्ञान है। यह मानव-व्यवहार (#ए्ाक7 ००४000() का विज्ञान-है । 
आदतें चरित्र की स्थायी प्रव॒त्तियों के प्रकाशन हैं। चरित्र संकल्प (0७श0पश।व३- 
_00॥) करने की स्थायी आदत है । यह मन की आतन्तरिक वृत्ति है। इसकी अभि- 
व्यक्ति अभ्यासजन्य ब्यवहार में होती है। इस प्रकार, नीति-शास्त्र आदतों अथवा 
_ चरित्र का विज्ञान है। नीति-झास्त्र मनुष्यों की आदतों की पृष्ठभूमि में स्थित 
सिद्धान्तों का विवेचन और उनकी अच्छाई तथा बुराई के कारणों का विश्लेषण 
करता है। यह आचार (०7००४) का तियामक विज्ञान है। इसे आचार शास्त्र 
भी कहते हैं। | 
... नीति-शास्त्र व्यवहार की अच्छाई तथा बुराई का विज्ञान है। यह नीतिका 
विज्ञान है। व्यवहार ऐच्छिक क्रिया ((०ए१कपर 8०४०४) को कहते हैं। इसमें : 
_ संकल्प सन्निहित रहता है । इसमें योजना का तत्व वतंमान होता है। व्यवहार 
चरित्र का प्रकट-रूप है | चरित्र संकल्प करने की स्थायी आदत है। संकल्प आत्मा 
की क्रिया है। इस प्रकार, नीति-शास्त्र के अच्छे अथवा बुरे व्यवहार में अभिव्यक्त. 
मानव चरित्र का विज्ञान है । किन्तु अच्छाई और बुराई उस परम हित की ओर 
संकेत करते हैं जो मानव जीवन का आदर्श है। अत: नीति-शास्त्र उच्चतम कल्याण 
का विज्ञान है. जे गा 
नीति-शास्त्र का मनोविज्ञान की तरह व्यवहार की उत्पत्ति और विकास 
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। यह हमें यह सिखाने का प्रयास करता है हे कि हम किस. 
०००7 (0० 0000, ॥ 5 (५6 इठॉला०2ट छि ० ण्लीशाल् त धीढ |. 
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स्‍ द नीति-शास्त्र ६ 


प्रकार मनुष्यों की आदतों अथवा चरित्र के विषय में सम्यक्‌ ने तिक निर्णय दे, तथा 

. किस प्रकार उसको मानव जीवन के महंत्तम आद्श को टुलना में उचित अथवा है 
अनुचित, सत्‌ अथवा असत्‌ समझें । नीति-शास्त्र मानव-जीवन में सन्निहित आदर्श 
का विज्ञाव है। यह मनुष्य के परम-मंगल का विज्ञान है।. 

प्रश्न यह है कि 'सत्‌' और 'शुभ' इन दो पदों से क्या अभिप्राय है ? 'सतू-- 
जब कोई कार्य किसी नियम का पालन करता है, तो उसे 'सत्‌' या “उचित कहा 
जाता है। प्रत्येक नियम के पीछे कोई प्रयोजन निहित होता है जिसकी प्राप्ति 
उसका लक्ष्य होता है। यही प्रयोजन 'शुभ' कहलाता है। अतः सत्‌' शुभ से 
गौण कोटि का हुआ । 'सत्‌' 'शुभ' का साधन है। 'शुभ-किसी कार्य को शुभया 
अच्छा कहने से हमारा अभिप्राय यह है कि वह कार्य किसी आदर्श अथवा उहदृश्य 
की सिद्धि के लिये उपयुक्त है। शुभ लक्ष्य है; सत्‌ उसका' साधन हूँ। इस प्रकार, 
यदि कीई कर्म किसी निम्रम के अनुकूल है तो सत्‌ है। नियम लक्ष्य अथवा मल  .. 
का साधन होता है। किन्तु लक्ष्यों की एक क्रमिक श्रद्धुला होती है | नीति-शास्त्र का. 
सम्बन्ध सापेक्ष अथवा गौण हितों से नहीं बल्कि निरपेक्ष अथवा उच्चतम हित से £ 
है । इसका ध्येय परम हित को निर्धारित करना है। 
अत: नीति-शास्त्र को सर्वोच्च हिल्न का विज्ञान कहा जा सकता है। मंकेंजी 

(४०८ाप्लाटां2) के अनुसार इसे, “मानव-जीवन में सस्निहित आदर्श का विज्ञान भी , 
कह सकते हैं। अरस्तु के अनुसार, “नीति-शास्त्र मानव जीवन के चरम लक्ष्य 
का अस्वेषण है । परम-हित लक्ष्य है । वस्तुतः अन्य तथाकथित लक्ष्य उस लक्ष्य के 
साधन हैं । नीतिविद इसी परम-हित की खोज में सतत्‌ प्रयत्नशील रहे हैं ” नीति- 
शास्त्र आचार का नियामक विज्ञान है । 


(२) नोति-आास्त्र का स्वरूप ('िज्ञाप्रा८ एण £0॥०5) 

. नीति-शास्त्र एक नियामक विज्ञान [ि्रशशाएट ४टंशाए९ ) या आदर्श 
विज्ञान है। नीति-शास्त्र किसी आदर्श की प्राप्ति के दृष्टि कोण से सम्पूर्ण मानवीय अनुभव 
की विवेचना करता है | इसका सम्बन्ध विशेषत: मानवीय व्यवहार अथवा आनन्‍्तारिक | 
_संकत्पों तथा प्रेरणाओं सहित मानवीय कार्य-बलाप से है। नोति-शास्त्र ज्स सोम 
कक एक विज्ञान है जहाँ तक यह एक आदर्श अथवा मानदण्ड वये तुलना में मानक 

व्यवहार के पर्यवेक्षण और व्याख्या के ऊपर निर्भर है। ः 
.....ै. किततु नीति-शास्त्र प्राकृतिक अथवा विधायक विज्ञान (2008 50 लाल) 
_. नहीं है। इसका सम्बन्ध मानव व्यवहार को प्रकृति, पत्ति और विकास से नहीं 
.. है। यह मानवीय कार्यों की किन्‍्हीं नियमों के द्वारा व्याख्या नहों करता । नीति-शास्त्र 
के रूप से न होकर उस रूप से है जँसा कि 





















































न्तीति-शार्त्र की परिभाषा, क्षेत्र तथा विधि... आर की 8 कप 


>मूल्य-सूचक निर्णय से है । तथ्य-सूचक निर्णय वस्तु-स्थिति बतलाते हैं जबकि मूल्यार्थंक 
निर्णय यह बतजाते हैं कि कया होता चाहिये। सुल्यपरक निर्णय समालोचनात्मक 
(निर्णय होते हैं। इस प्रकार, नीति-शास्त्र प्राकृतिक या विधायक विज्ञान न होकर 
नियामक विज्ञान है । 








प्राकृतिक विज्ञानों का सम्बन्ध तथ्यों (६4०७७) से होता है। वे उत समरूप- 
वताओं अथवा नियमों का अनुसन्धान करते हैं जो प्राकृतिक तथ्यों और घटनाओं पर 
“शासन करते हैं। वे उन रूपों का वर्णन करते हैं जिनमें वर्ग-विशेष की वस्तुओं की 
सत्ता पाई जाती है, अथवा जिनके अनुसार किसी जाति-विशेय की घटतायें प्रक्ृति में 
“घटित होती हैं। उनका किसी लक्ष्य अथगा आदर्श से कोई भी सम्बन्ध नहीं है जिससे 
स्तुलना किये जाने पर तथ्यों के ऊपर निर्णय दिया जाय । किन्तु, नियामक विज्ञानों का 
बास्तविक तथ्यों से अथवा उनके नियमों से कोई सम्पर्क नहीं'होता | नियामक विज्ञानों 
न्‍का सम्बन्ध उन आदर्शों से होता है जो मानव-जीवन को नियन्त्रित करते हैं।.. 

. नियामक विज्ञान आदर्श, मानदण्ड अथवा सूल्यों का निर्धारण करते हैं। 
'भानव-जीवन के तीन आदश हैं--'सत्यं, शिव, सुन्दम । इन तीनों आदर्शों का 
“मनुष्य के अनुभव में सर्वाधिक मूल्य है । इनका सम्बन्ध हमारे जाग्रत जीवन के दीन | 
“यहलओं--ज्ञानात्मक, क्रियात्मक और भावात्मक--- से है | सत्य के अनुसरण से संलग्न _ 
“सामान्य अवस्थाओं से न्याय-शास्त्र का सम्बन्ध है । सौन्दर्य-शारत्र का विषय सुन्दर 
“वस्तुओं की दृष्टि से उनका कलात्मक मूल्य स्थिर करता है। परम कल्याण के अनु 
“सरण के लिये जो उचित है उसको निर्धारित करना नीति-शारब का कार्य है। सत्य, . 

“सुन्दर और परम मंगल के आदर्शों से क्रमश: सम्बन्धित होने के कारण तकशास्त्र 
सौन्दर्य शास्त्र तथा नीति-शास्त्र नियामक विज्ञान हैं। तक॑ विज्ञान हमारे बौद्धिक 
मूल्य सूचक निर्णयों का अर्थ और व्याख्या करता है ।॥ सौन्दर्य -विज्ञान सुन्दरता 

“विषयक, सुल्य-सूचक निर्णयों का अर्थ और व्याख्या करता है तथा नी ति-विज्ञान 
न्‍नैतिक मूल्य-सूचक निर्णयों का अर्थ व व्याख्या करता है।... ० कर 
नीति-शास्त्र व्यावहारिक विज्ञान (शघृटा094 5८ांटा८०) नहीं है। विज्ञान: 
हमें जानना सिखाता है । किन्तु व्यावहारिक विज्ञान हमें यह सिखाता है कि हम 
“किसी कार्य को करता किस प्रकार जाने । या किसी विशिष्ट लक्ष्य की प्राप्ति कसे- 

“करें । इसकी स्थिति विज्ञान और कला की मध्यवर्तों है। व्यावहारिक विज्ञान का 

_ सम्बन्ध उन साधनों से हैं जो किसी निश्चित लक्ष्य अथवा फल कौ प्राप्ति के लिये. 

.. “आवश्यक है। चिकित्सा-विज्ञान व्यावहारिक-विज्ञान है, क्योंकि इसका उद्देश्य स्वास्थ्य 

.... के आदर्श का निर्धारण नहीं, वरन्‌ उन उपायों की ओर संकेत करता हैं जिनके 
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जा ० की, है रा क्‍ ....  नीति-शास्त्रा _ 


व्यतीत करने के उपाय नहीं सिखाता । नियामक विज्ञान का कार्य आदर्श की परि- 
भाषा देना है, आदर्श सिद्धि के नियंमों का वर्णन करना नहीं । सौच्दर्य-विज्ञाक 
. नियामक विज्ञान है। यह सौन्दर्य के आदर्श से सम्बन्धित है; किन्तु सुन्दर वस्तु कीए 
रचना कैसे की जाये, यह प्रश्न इसके कार्य का कोई अंग नहीं । अतः नीति-शास्त्र, 

नियामक विज्ञान होने के नाते, शुभ अथवा सत्कर्म के आदश का विवेचन करता है 

और उसकी प्राप्ति के साधनों से इसका कोई सीधा सम्पर्क नहीं है। यह हमें जीवन 
के पथ-प्रदर्शक सिद्धान्तों का ज्ञान देता है, किन्तु उन सिद्धान्तों का उपयोग कैसे विया' 


जाये, इसका कोई सम्बन्ध नहीं है । यद्यपि नीति-शास्त्र नियामक विज्ञान है, तथापि' 
व्यावहारिक विज्ञान नहीं है। वस्तुतः नीति-मीमाँसा के अध्ययन का हमारे नैतिक 


जीवन पर कुछ प्रभाव तो अवश्य ही पड़ता है | अतः यह हमारे व्यवहार को प्रभावित 
करता है । किन्तु इस कारण नीति-शास्त्र क्रियात्मक विज्ञान नहों बन जाता । 


है नीति-शास्त्र कला नहीं है। यदि वीति-शास्त्र को व्यावहारिक विज्ञान नहीं 
कहा जा सकता तो कला तो कदापि भी नहीं कहा जा सकता । हम व्यवहार कीः 
कला की तो कल्पना भी नहीं कर सकते | विद्या की कोई भी शाखा हम ने ति 


जीवन की कला नहीं सिखा सकती । यदि यह मान लिया जाय कि यह हमें ने तिक 
शिक्षा अथवा नैतिक व्यवहार के नियम दे सकती है, तथापि यह हमें उनका क्रियात्मक 


प्रयोग नहीं सिखा सकती । नैतिक शिक्षा से अनभिज्ञ होने पर भी सम्भव है कि हम 


चरित्र की दुर्बलता और संकल्प शक्ति के अभाव के कारण उस कार्य-रूप में परिणित 
न कर पायें । नैतिक जीवन की कला की शिक्षा के लिये “उपदेश की अपेक्षा उदाहरण 


_  बरणीय है” और व्यक्तिगत नैतिक अनुभव तो दोनों से श्रेष्ठ है। अतः यदि नीतिः 
_ शास्त्र का कार्य व्यावहारिक विज्ञान होने के नाते, उपदेश देना भी होता, तब भीः 


न तो व्यावहारिक-विज्ञान है, न कला । यह एक नियामक विज्ञान मात्र है । 
. क्या व्यवहार की कला सम्भव है ? व्यवहार की कला कहना अनुपयुक्त है । 
कला का प्रयोग विभिन्‍न अर्थों में किया जाता है । शिल्प कलाओं व ललित कलाओं 
की प्रकृति समान नहीं है । शिल्प-कलाओं का उद्देश्य उन वस्तुओं का उत्पादन है जो 
.. किसी दूरस्थ प्रयोजन के लिये उपयुक्त हैं, जबकि ललित कलाओं का उद्देश्य उन 
. . चस्तुओं की सुष्टि है जो स्वत: वांछनीय हैं । एक उपयोगी वस्तुओं का उत्पादन 
.. करती है; दूसरी स्वत: मूल्यवान वस्तुओं का। तथापि दोनों का एक निश्चित फल 
... होता है जिसका उत्पादन कला 








वे नैतिक-जीवन की कला की शिक्षा के लिये अपर्याप्त होते । इस प्रकार, नीति शास्त्र 


का लक्ष्य होता है । नैतिकता के विषय में यह सत्य 
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सतीति-शास्त्र की परिभाषा, क्षेत्र तथा विधि. हक गन 


व शक्ति नहीं, बल्कि क्रिया है ।* एक सत्यवादी व्यक्ति वह नहीं है जो सत्य कह 
सकता है, बल्कि वह है जो सत्य कहने का अभ्यस्त है। धाभिक वह व्यक्ति है जिसने 
नियमित रूप से कत्तंव्य करने की आदत डाल दी हो । अतः धर्म क्रिया का गुण है । 
“धम का तत्व संकल्प में निहित है ।* कला दक्षता या कौशल की उपलब्धि 
का नाम है। नेतिकता संकन्प की वृत्ति-विशेष (१०४४८) में होती है। वाह्य अथवा 
दृश्य कार्य की अनुपस्थिति में भी प्रेरणा, अभिप्राय, प्रयोजन या चनाव में से किसी _ 
न किसी संकल्प की वृत्ति सदेव विद्यमान रहती है। वाह्य क्रिया के अभाव में भी 
आतन्तरिक मानसिक किया में नैतिकता पाई जा सकती है। किसी कर्म का नैतिक 
'शुण-दोष कार्य की आन्तरिक प्रेरणा अथवा अभिप्राय में स्थित होता है, उसके वाह्य- 
'प्रकाशनों में नहीं । 
उदाहरण के लिए एक याचक सहायता के लिये आपके पास आता है। आपके 
पास उसकी सहायता के लिये कोई उपाय नहीं है। आप उसके दुख के निवारणाथे 
कुछ करने में असमर्थ हैं; तथापि आपका हृदय उसकी सहानुभूति में विदी्ण हो रहा 
है और आपकी इच्छा है कि उसकी सहायता करें, तो आप की संकल्प-वत्ति ठीक 
है । जब वास्तविक कर्म सम्भव नहीं होता, तब भी संकल्प की सदवत्ति नेतिक दृष्टि 
से उचित होती है । हे 
(३) नीति-शास्न्र विज्ञान, तथा दशॉन (ए0ा८5 5लं००९४ #0व 7॥050ए)--- 
द .. विज्ञान का सम्बन्ध इन्द्रियग्राह्म विषयों के विशेष भाग से होता है। यह 
हमारे अनुभव के एक सीमित क्षेत्र का वर्णन करता है। जबकि नीति-शास्त्र का 
सम्बन्ध “एक विशेष दृष्टिकोण अर्थात्‌ कर्म अथवा आदर्शानुसरण के दृष्टिकोण से 
हहमारे सम्पूर्ण अनुभव से है ।' अतः मैकेंजी के मतानुसार, मदि विज्ञान हमारे अनुभव 
के अंश विशेष का अध्ययन करता है और दर्शन सम्पूर्ण अनुभव का; तो नीति-शास्त्र 
. विज्ञान नहीं, बल्कि दर्शन का एक अंग है, क्योंकि नीति-शास्त्र मानव-जीवन के चरम 
उद्देश्य का विवेचन करता है और मनुष्य सम्पूर्ण अनुभव में हेतुओं से प्रेरित होकर 
. उस चरम उद्देश्य की प्राप्ति के लिये सचेत होता है । | 
- तथापि नीति-शास्त्र को दर्शन का एक अग समझने की. अपेक्षा नियामक- 
“विज्ञान समझना अधिक युक्तियुक्त है । क्योंकि, यह अन्य प्रकार के तथ्यों से भिन्‍न 
सैतिक तथ्यों का अध्ययन करता है अतः यह विज्ञान है। यह नेतिक तथ्यों का परय- 
_चेक्षण और श्रेणी-विभाग करता है तथा नतिक आदशें के द्वारा उनकी व्याख्या करता 
है । यह ताकिक और सौन्दर्य-विषयक निर्णयों से नेतिक निर्णयों के भेद. का भो 
_ स्पष्टीकरण करता है तथा उनको एक तल्त्र में संगठित करता है। इस प्रका 
वैज्ञानिक पद्धति का अनुसरण करता है । विश्व के तीन भागों---ईश्वर, ज॑ 
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ह द के मी द . ... लजनीति-शास्क्रा 


मनुष्य के मध्य इसका विश्वेष सम्बन्ध मनुष्य से है। नीति-विज्ञान का कार्य मानव-- 
कल्याण का निर्धारण हैं, विश्व-कल्याण का नहीं । किस्तु दर्शन सम्पूर्ण और उसके 
चरम लक्ष्य का चिन्तन करता है | अतः नीति-विज्ञान दर्शन का अंग नहीं है । 


थापि नीति-शास्त्र एक नियामक विज्ञान के रूप में दर्शन के अत्यधिक समीफः 
पहुँच जाता है। मनुष्य के परम-मंगल अथवा नेतिक आदर्श के रूप में इसे स्थल; 
पर्येवेक्षण की सीमाओं का अतिक्रमण कर देना पड़ता है । नैतिक आदर्श के प्रामाण्य 
की समीक्षा के लिये नीति-शास्त्र को दाशनिक विवेचन के क्षेत्र में प्रवेश करना पड़ताः 
है | नेतिक आदर्श की प्रामाणिकता के प्रश्न से सन्निबद्ध प्रश्न चरम सत्ता की मुल- 
प्रकृति का प्रशत है । ईश्वर की सत्ता, आत्मा की अमरता, और इच्छा-स्वातन्ड्य . 
नीति-शास्त्र के ये तीन स्वीक्ृत-सत्य हैं । नीति-शास्त्र इन्हें कल्पित कर लेता है। यह: 
इनको सिद्ध नहीं करता तथा उसके अन्तिम स्वभाव और प्रामाणिकता को स्थिर 
करने के जंजाल में नहीं पड़ता । अतः नीति-शास्त्र को व्यवहार का नियामक विज्ञानन.. - 
कहना चाहिए, दर्शन का अंग-विशेष नहीं । 


नीति-शास्त्र दर्शन से अभिन्न नहीं है। इसके तीन कारण हैं--प्रथम, यह: 
नतिक-निर्णयों की प्रामाणिकता को मान लेता है और उनको तलन्‍्त्र-बद्ध करने का है 
: प्रयत्न करता है । द्वितीय, यह नेत्रिक-मल्य को ताकिक और कलात्मक पूल्यों से” 
पृथक करता है | तृतीय, यह मृल्य-सूचक निर्णयों को तथ्य-सूचक निर्णयों से पृथक 
करता है | दर्शन-शास्त्र दोनों प्रकार के निर्णयों अर्थात्‌ मूल्य-सूचक निर्णयों व तथ्य-- 
सूचक निर्णयों की अन्तिम प्रामाणिकता पर विचार करता है | यह तथ्यों और मूल्योंए 
के परस्पर सम्बन्ध पर विचार करता है। 

ऊपर जो कुछ कहा गया है सूत्र-रूप में उसका आशय इस प्रकार है--- 

(१) नीति-शास्त्र बह विज्ञान है, जो मानव-व्यवहार में निहित सदसत्तः 
शुभाशुभ के मान-दण्ड से सम्बन्धित है । | हे 
(२) नीति-शास्त्र प्राकृतिक अथवा विधायक विज्ञान से भिन्‍न एक नियामकः 
विज्ञान है। द द हि 
..... (३) नीति-शास्त्र को व्यावहारिक विज्ञान कहना उचित नहीं । परन्तु व्याव-- द 
 हारिक जीवन पर इसका प्रभाव अवश्य पड़ता है । 

...... (४) नीति-शास्त्र कला कदापि नहीं है । 

(१) इसे व्यवहार की कला कहना भी उपयुक्त नहीं है । 

(६) तीति-शास्त्र दर्शन का अंग नहीं है | किन्तु, नियामक विज्ञान के रूप में 
यह विधायक विज्ञान की अपेक्षा दर्शन के अधिक समीप है । रा | 
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वस्तुओं के आदर्श-रूप का चिन्तन करता है, दूसरा वास्तविक रूप का। प्राकृतिक 
विज्ञान के सम्बन्ध वस्तुओं व घटनाओं का अपने प्राकृत रूप में होता है, जबकि 
नियामक विज्ञान सृल्यांकन के मान-दण्ड से सम्बन्धित है। प्राकृतिक विज्ञान में 
प्रयुक्त प्रक्रिया इस प्रकार है--(१) सर्वप्रथम प्राकृतिक विज्ञान सम्बन्धित तथ्यों का 
सम्यक्‌ पर्यवेक्षण करता है। (२) पर्यवेक्षण के मध्य उनकी भिन्‍्न-भिन्‍न जातियों को 
पृथक्‌ करता है, और उनके मुख्य भेदों के अनुसार उनको श्रेणी-बद्ध करता है । (रे ) 
फिर उनकी व्याख्या की जाती है । यह व्याख्या किसी तथ्य के हेतु-निर्देश से होती 
है । किसी तथ्य की उचित रूप से व्याख्या तभी होती है जबकि उससे सम्बन्ध रखने" 
वाले विज्ञान के क्षेत्र के अन्तर्गत हेतुओं की समष्टि से उसे आवश्यक-रूप से फल- 
स्वरूप नि:ःसत दिखा दिया जाता है। विज्ञान में व्याख्या का अर्थ है-बह प्रक्रिया... 
जिसके द्वारा कोई तथ्य किसी तस्त्र के अन्तर्गत अन्य तथ्यों से सम्बन्धित कर दिया. 
जाता है, और उसका ग्रहण, तन्त्र के एक ऐसे तत्व के रूप में हो जाता है जिसका 
तनत्र से पूर्ण संवाद हो। विज्ञान में ब्याख्या आंशिक (एश्वा&) या सीमित 
(॥7720) होती है । विज्ञान किसी दिये हुए तथ्य का अपने सीमित क्षेत्र में दर्शक 
यांत्रिक, रसायनिक अथवा जैविक इनमें से जो भी उसका क्षेत्र हो--सामंजस्य 
दिखा देने से सन्तुष्ट हो जाता है। दर्शन की व्याख्या विज्ञान की आंशिक व्याख्यए 
से अधिक व्यापक होती है । इसका प्रयत्न विभिन्‍न अंगों को पारस्परिक तथा चेरम 
सत्ता से सम्बन्ध दिखाने का होता है । | 
प्रश्न है कि क्‍या नीति-शास्त्र को उपयुक्त किसी अर्थ में व्याख्या करने 
वाला कहा जा सकता है । हबंट स्पेन्सर तथा अन्य विद्वानों का मत है कि नीति- 
शास्त्र एक प्राकृतिक विज्ञान है? नीतिशास्त्र . व. अन्य प्राकृतिक विज्ञानों के: 
सध्य अन्तर केवल इतना है कि इसकी व्याख्या अपेक्षाकृत अधिक दूरमामी होती है। 
_ इसका ध्येय नैतिक तथ्यों को मनुष्य के व्यक्तिगत तथा सामाजिक जीवन के ज्ञात 
हेतुओं से सम्बन्धित करके व्याख्या करने का है । हबंट्ट स्पेन्‍्सर ने तो पशु-जीवन के. 
जैविक तथ्यों तक से इनके सम्बन्धों को खोज निकालने का प्रयत्न किया. है। वह. 
नैतिक तथ्यों को सामाजिक, मानसिक और जैविक उद्विकास के परिणाम-रूप में. 
देखता है।.... आह आर, 
किन्तु, यह मत पूर्णतः भ्रान्तिपूर्ण है। प्राकृतिक विज्ञान के विपरीत नीति- 
शास्त्र एक आदर्श-निर्धारक विज्ञान है। इनकी समस्या नैतिक-मूल्य-सूचक निर्णयों 
का अर्थ और व्याख्या करना है । यह उसी समय सम्भव है जब नैतिक मूल्य का 
अन्तिम लक्षण ज्ञात हो जाये। इसका प्रश्त यह है कि मानव जीवन में श्रेय 


... प्राकृतिक-विज्ञान परीक्षणीय तत्व ज्ञान के एक विशेष क्षेत्र में आने वाले 
. अन्य पूर्वगामी तत्वों के द्वारा व्याख्या करने का प्रयास करते । हा जबकि नीति ति- 


बह 












































हे. पा कल 


. शास्त्र नियामक विज्ञान के रूप में नेतिक तथ्यों का सर्वोच्च कल्याण के आदर्श की 
सुलना में मूल्यांकन करता है । नीति-शास्त्र यह स्वीकार कर लेता है कि नैतिक 
तथ्यों की व्याख्या पुवंगामी भौतिक, शारीरिक अथवा मानसिक हेतुओं के द्वारा 
सम्भव नहीं है ॥ उनकी व्याख्या नैतिक आदश के द्वारा ही सम्भव है। यह आदर्श 
वास्तविक तथ्यों से अतीत है । 

..  नीति-शास्त्र मनुष्य के अपने तथा दूसरों पर जान-बूझ कर दिये गये नेतिक 
निर्णयों का अनुशीलन करता है। इस प्रकार, नीति-शास्त्र की आधार-शिला यह 
स्वीकृत सत्य है कि मनुष्य न केवल प्रकृति का एक अविभाज्य अंग और उसके: 
उद्दे श्यों का अन्धानुसरण करने वाला जीव है, वरन्‌ उसे प्रकृति का अंश ओर उसके 
नियमों से शासित होने की चेतना भी है। मनुष्य विशेष परिस्थितियों में विशेष 
रूप से क्रियाशील भी नहीं होता; उसे परिस्थितियों और अपने मध्य के सम्बन्ध का 

भी ज्ञान है, इसी आधार पर वह स्वयं पर निर्णय देता है। अतः मानव व्यवहार 
और चरित्र के विज्ञान को भौतिक विज्ञान की शाखा-मात्र मानने का प्रयत्न कदापि 
. सफल नहीं हो सकता । नीति-शास्त्र की व्याख्यायें भौतिक-शास्त्र के नियमों और 
कल्पनाओं के आधार पर नहीं हो सकतीं ।" नीति-शास्त्र परम-हित की तुलना में 
मानव-व्यवहार की अच्छाई-बुराई की व्याख्या करता है । प्राकृतिक विज्ञान प्रकृति 
और समाज में मनुष्य को अपने वातावरण से अंगांगिभाव से सम्बन्धित देखते हैं। 
किन्तु, नीति-शास्त्र उसको इस सम्बन्ध को ज्ञात करने वाले के रूप में देखता है।. 


न केवल एक ज्ञान युक्‍त प्राणी है वरन्‌ उसे आत्म-ज्ञान भी है। उसे प्राकृतिक 
और समाज के साथ अपने सम्बन्ध का ज्ञान है। अत: वह प्रकृति का एक भाग 
मात्र नहीं है । न ही उसकी उत्पत्ति जड़ प्रकृति से हुई है और न ही वह प्रकृति में 
.._ लीन हो सकता है । इसके विपरीत आत्म-चेतन जीव है और आदर्शों को वास्तविक 
. बनाना उसका ध्येय है। इसलिये, नैतिक आदर्श से व्याप्त मानव-व्यवह्यर और 
चरित्र की व्याख्या पू्ववर्ती, भौतिक, शारीरिक और मानसिक घटनाओं के द्वारा 
नहीं हो सकती । 
द विशेष विज्ञानों की व्याख्यायें सापेक्ष होती हैं। किसी तथ्य की व्याख्या 
तभी निरपेक्ष और पूर्ण हो सकती है जबकि विश्व के सभी अवशिष्ट तथ्यों से उनका 


. सम्बन्ध निर्देश कर दिया जाये | ऐसी व्याख्या केवल दर्शन का ही विषय बन सकती 
. है, और वही व्याख्या पूर्णतया प्रामाणिक मानी जा सकती है। फिर भी, अपने-अपने 


. क्षेत्र में विषय-विज्ञानों की व्याख्यायें प्रामाणिक मानी जाती हैं। प्राकृतिक विज्ञानों 
का दर्शन से, जिसका विषय सम्पूर्ण विश्व की प्रकृति और सत्यता है, कोई घनिष्द 
नहीं नियामक विज्ञान होने के नाते नीति-शास्त्र का दर्शन से 








ह ज्ञान नीति और प्राकृतिक विज्ञानों के मध्य एक खाई पैदा कर देता है। मनुष्य क्‍ 
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. (५) नीति-विज्ञान ओर तत्व-विद्या (:फ्लांट5 2१ (०५एञए४८5) 


नीति-विज्ञान का सम्बन्ध नतिक निर्णयों से है | ये निर्णय मूल्य-सूचक निर्णय 


हैं । ये मूल्य सापेक्ष नहीं, बल्कि निरपेक्ष मुल्य हैं । व्यवहार चाहे सत्‌ हो या असत्‌ 


निरपेक्ष है । वह परिस्थिति-विशेष में क्या वांछित है क्‍या अवांछित ; इस प्रकार 
के व्यक्तिगत दुष्टिकोणों से नहीं, बल्कि एक देशकालांतीत व्यापक दृष्टिकोण से होता 


है। नैतिकता मानव-प्रकृति की निरपेक्ष आवश्यकता है । यह चरम सत्ता की आव- 


शयकता है। यह हमारी विशेष देश-काल से सम्बन्धित आकस्मिक परिस्थिति-जन्य 
सापेक्ष आवश्यकता नहीं ।” जो सत्‌ है, वह स्वभावतः: सत्‌ है, तथा सा्वेभौमिक 
द्‌ष्टिकोण से सत है। वह निरपेक्ष-रूप से सत्‌ है। यदि संदसत्‌ सापेक्ष समझे जाते 
हैं तो उनका अर्थ ही समाप्त हो जाता है | इस प्रकार, नीति-शास्त्र का तत्व-विद्या 
से घनिष्ठ सम्बन्ध है ; क्‍योंकि तत्व-विद्या परक हित का प्राकृत स्वरूप तथा उसका 


“विश्व से सम्बन्ध इनका अन्वेषण करती है । 


मनुष्य, प्रकृति तथा समाज से अपने सम्बन्ध का ज्ञान रखता है। विश्व एक 
दूसरे से संयुक्त अंशों का एक तन्‍त्र है। मनुष्य को विश्व में अंग्रांगिभाग से सम्बन्धित 
होने की चेतना है । सत्ता का अन्तिम स्वरूप निर्धारित करना तत्व-ज्ञान का विषय 


 है। इस प्रकार, नीति-शास्त्र, दर्शन के अत्यन्त निकट आ जाता है, क्‍योंकि यह 


मनुष्य को अपने प्राकृतिक तथा सामाजिक वातावरण से सम्बन्धित ही नहीं समझता 
बल्कि इसके ज्ञान से युक्त भी । इसके विपरीत प्राकृतिक विज्ञानों का सम्पूर्ण विश्व 
से कोई सम्बन्ध नहीं है। उन्हें अनुभव के क्षेत्र-विशेष से ही तथ्यों का सामंजस्य 
दिखा देने से सन्‍्तोष हो जाता है। नीति-विज्ञान प्राकृतिक विज्ञानों की अपेक्षा 
तत्व विद्या से अधिक सम्बन्धित है । द 


पे (६) नीति-विज्ञान का क्षेत्र (970#7९९ 67 8०0क8 ६४0०६) 


नीति-बिज्ञान के क्षेत्र से अभिप्राय उसके विषय विस्तार से है । नियामक 
विज्ञान होने के कारण: नीति-शास्त्र नैतिक आदर्श की परिभाषा देने का उपक्रम 
करता है । इसका मानव-व्यवहार की प्रकृति, उत्पत्ति अथवा विकास से कोई सम्पके 
नहीं है। इसका सम्पक उस आदर्श अथवा मानदण्ड से है जिससे हमारे व्यत्रहार 


का अविरोध होना चाहिये । किन्तु, व्यवहार के आदर्श की परीक्षा करने के पूर्व 


इसे व्यवहार के स्वभाव से परिचित होना चाहिये । व्यवहार चरित्र का भश्रकाशन _ 
है । चरित्र संकल्प का अभ्यस्त रूप है। यह मन की आतन्तरिक-वृत्ति अथवा अभ्यस्त 
क्रियाओं से उत्पन्न स्थायी प्रवृत्ति है। कभी-कभी आचार-शास्त्र को चरित्र का 
विज्ञान भी कहा जाता हैं। किन्तु, चरित्र के स्वरूप को जानने के लिये तीति- 


0... विज्ञान के लिये यह आवश्यक है कि कार्यों के स्रोत, प्रेरणा, अभिमप्राय, ऐच्छिक क्रिया, 
.. अनैच्छिक क्रिया तथा ज्ञातव्य वस्तुओं का भी स्वरूप जान लिया जाय । इस प्रकार, 
एफ नीति-शास्त्र की स्थापना मनोवैज्ञानिक आधार पर होनी चाहिये |. पक 
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किन्तु, नीति-शास्त्र उपर्युक्त मनोवैज्ञानिक तत्वों का ज्ञान उनके ऊपर नतिकः 
निर्णय देने के उद्देश्य से ही प्राप्त करता है। नीति-शास्त्र की मोलिक समस्या तो 


सैतिक आदर्श का स्वरूप है, जिसकी तुलना में नैतिक निर्णय दिया जाता है। 
_ नैतिक आदर्श क्या है? परम मंगल कया है ? सब कार्यो में किस वस्तु को सत्‌ कहा 


जाता है ? यद्यपि नीनि-शास्त्र परम हित स्वरूप का अनुसन्धान करता है तथापि 
यह उसकी सिद्धि के हेतु नियमों की रचना'नहीं करता । न ही नीति-श।स्त्र नेतिक 
जीवन के साधनों का अन्वेषण ही करता है । 

जब कोई कर्म नैतिक आदर्श के अनुसार होता है, तो वह सत्‌ कहलाता है # 
जब उसके विरुद्ध होतर है, तो वह असत्‌ कहलाता है । सत्कम कत्तेव्य कहलाते हैं । 
नैतिक नियमों के द्वारा जिस प्रयोजन की सिद्धि होती है उसे हिंत कहते हैं । साध्य 
और साधनों की एक क्रमिक श्रेणी होती है । अतः बहुसंख्यक हित सापेक्ष होते हैं, 
और एक हित निरपेक्ष हित होता है। नीति-शास्त्र का सम्बन्ध निरपेक्ष हित अथवा 
परम मंगल से होता है। इस प्रकार, नीति-शास्त्र के आधारभूत प्रत्यय 'सत्‌ 'कत्तव्य 
और 'शुभ' हैं जिनके स्वभाव का यह अनुसन्धान करता है । 

नीति-शास्त्र का सम्बन्ध नैतिक निर्णय के स्वभाव, विषय, नेतिक शक्ति तथा _ 
मानदण्ड से है। नैतिक भावनायें व अनुमोदन, पश्चाताप, तथा ऐसी ही अन्य 
भावनायें नैतिक निर्णयों की सहगामिनी होती हैं। नीति-शास्त्र मेतिक भाव- 
नाओं की प्रकृति तथा उनका नैतिक निर्णयों से सम्बन्ध का भी विचार करता है | 
नैतिक बाध्यता अथवा कत्तंव्य-बुद्धि भी नैतिक निर्णय के साथ रहती हैं। जब हम 
किसी वस्तु को सत्‌ देखते हैं, तो हमें उसे करने के लिये नैतिक बाध्यता अनुभव 
होती है | इसी प्रकार. जब हम किसी चीज को असत्‌ देखते हैं, तो उसे न करने के 
। लिये भी नैतिक बाध्यता अनुभव होती है। इस कत्तंव्य-बुद्धि अभवा नेतिक बाध्यता 
की ब्याख्या करना भी नीति-शास्त्र कार्य है। कर्त्तव्य-बुद्धि की प्रकृति क्‍या है ! 
|. इसकी उत्पत्ति कैसे होती है ? इसका स्रोत क्या है ? अपने व्यवहार के लिये हम 


_ किसके प्रति उत्त रदायी हैं ? 
हमररे सत्कर्मों से पुण्य होता है ; असत्कर्मों से पाप होता हे। नीति-शास्त्र 


पुण्य-पाप तथा धर्माधम के लक्षणों का विवेचन करता है। नीति-शास्त्र यह अध्ययन 
करने का प्रयास करता है कि कोई कम पुण्य-कर्म क्‍यों होता है । द 
..... नीति-शास्त्र के लिये इच्छा स्वातन्त्य या स्व॒तन्त्र-कत्तव्य एक स्वीकृत सत्य 
हैं । यह मनुष्य के कम-स्वातन्त्र्य की प्रकृति का विवेचन करता है । हम अपने कर्मो 
. के लिये स्वयं उत्तरदायी हैं। नीति-विज्ञान उत्तरदायित्व के अर्थ का विश्लेषण करता 
 है। अपराधी अपने अपराधों के लिये उत्तरदायी हैं । अतः वे दण्डनीय हैं । नीति- 
के नैतिक समर्थन का कारण बतलाता है । यह हमें कत्तव्यों और त्ररित्रः 
है, जो कि नैतिक मानदण्ड से निश्चित किये गये हैं। | *+ 
का अपना अलग क्षेत्र है, तथापि यह अध्ययन के अन्य 
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द श्छः 
समस्त विषयों से नितात्त भिन्‍न नहीं है । इसे परोक्ष रूप से मनोवेज्ञानिक, दार्शनिक 

समाजविज्ञान सम्बन्धी तथा राजनैतिक, अनेक्त प्रकार की समस्याओं में उलेझनाः 
पड़ता है। नीति-शास्त्र की मनोवेज्ञानिक समस्‍यायें इस प्रकार हैं--ऐच्छिक कर्म का 
स्वरूप, कार्यों की प्रेरणाओं का श्रेणी विभाग, और इच्छा तथा सुख का सम्बन्ध $ 


५ दार्शनिक समस्‍यायें इस प्रकार है --मानव-व्यक्तित्व का तात्विक स्वरूप, इच्छा-स्वा-- 
_लन्त््य, आत्मा की अमरता, ईश्वर का अस्तित्व और पूर्णता, तथा बिश्व का नैतिकः 


नियन्त्रण | समाज-विज्ञान सम्बन्धी समस्‍यायें इस प्रकार हैं--व्यक्ति और समाज का 
सम्बन्ध । राजनीतिक समस्‍यायें इस प्रकार हैं--व्यक्ति और राष्ट्र का सम्बन्ध तथा 
राष्ट्र का नेतिक आधार और उसके नैतिक कार्य । 
(७) नीति-शास्त्र की विधियाँ (शल्का०१६ त॑ एफ्ांट)--ब 
नीति-शास्त्रियों के विभिन्‍न सम्प्रदाय नैतिक-तथ्यों . के अत्सन्धान के लिये 
अलग-अलग विधियाँ अपनाते हैं। भौतिक तथा जेविक, ऐतिहासिक अथवा जन्म-- 
प्रदर्शक, मनोवेज्ञानिक, और दाशेनिक, इन पद्धतियों का आश्रय अनेक नीति-शास्त्रिज्ञों: . 
ने लिया है । 
भोतिक और जंबिक विधि (॥एझं०३४| क्यात फ्रांगठ्शंब्बं जिक्ा00)-- 
हबंट स्पेन्सर (्र९ए९८४ 59श०९) के अनुसार, नैलिकता का विकास असभ्य-जा तियों 
के व्यवहार से और निम्न श्रेणी के प्राणियों के व्यवहार से हुआ है, जो सुख-लाभ 
और दुख-निवत्ति में सतत्‌ यत्नशील रहते हैं। सुख जीवन-शक्ति की वृद्धि का लक्षण 


है । दुःख जीवन-शक्ति की न्‍्यूनता का लक्षण है। मूलतः: जीवन-शक्ति जड़ द्रव्य ओर 


ति का ही एक रूप है । इस प्रकार, स्पेन्सर नेतिक नियमों को सामाजिक नियमों 


. से, सामाजिक नियमों को मनोवैज्ञानिक नियमों से, मनोवैज्ञानिक नियमों को जैविक 


नियमों से, और जैविक नियमों को भौतिक नियमों से निग्मन करता है । उसके मत” 
से नीति-झास्त्र एक प्राकृतिक अथवा विधायक विज्ञान ऐपिक्षणावं णा ?0आएढ- 
508॥१८८) है । द 

नीति-शास्त्र एक नियामक विज्ञान या आदश विज्ञान है। आदर्श वा विकास 
तथ्यों से असम्भव है । नैतिक तथ्यों का इतिहास उनकी प्रामाणिकता को सिद्ध नहीं 
कर सकता । प्राकृतिक विज्ञानों की पद्धति से नीति-शास्त्र मनुष्य के उच्चतम कल्याण 


को नहीं समझ सकता । नीति-शास्त्र नियामक विज्ञान है, अतः उनकी पद्धति भौतिकः 


या जैविक नहीं हो सकती । नैतिकता एक विलक्षण वस्तु है। वह भौतिक, जैविक" 
तथा सामाजिक वस्तुओं से पृथक्‌ है। नीति-विज्ञान वास्तविक तथ्यों का अनुसन्धान 
न कर आदशे का अनुसन्धान करता है। जी 
ऐतिहासिक अथवा उत्पत्ति-प्रदर्शक विधि (प्रांडाठ्मंत्व॑ क्रात 0शालाीए 


.._- शशंलता०0)--ह॒बंटं स्पेन्‍्सर, लेसूली स्टीफेन्‌ (8०0॥6॥) तथा अन्य उद्विकासवादी ._ 


इस मत के समर्थक हैं कि नेतिक प्रत्यय क्रमिक रूप से आदिम मनुष्यों के असंस्कृतः का 





नी शाताता का कार्य नैतिक विचारों की उत्पत्ति और विकास की व्याख्या करना... 





ति-रिवाजों के विकसित रूप हैं । नेतिकता, सामाजिक उद्विकास का परिणाम है #॥ 





































हक का .. नीति-शास्त्र 


है। नीति-शास्त्र समाज-विज्ञान का एक अंग हैं। इसकी पद्धति समाज-वैज्ञानिक 

. अथवा ऐतिहासिक है।...... कई. ह 
करती यह मत भ्रान्तिपूर्ण है। नीति-शास्त्र प्राकृतिक विज्ञानों से भिन्‍त एक नियामक 
विज्ञान है। इसका कार्य नैतिक विचारों की उत्पत्ति तथा विकास का अध्ययन न 
कर नैतिक आदर्श की तुलना में उनका मूल्यांकन करता है। नैतिकता का विकास 
. अनैतिक वस्तुओं से सम्भव नहीं है। नैतिक आदर्श की प्राप्ति वास्तविक तथ्यों से 
सम्भव नहीं है। नीति-शास्त्र का आलोच्य विषय ऐतिहासिक तथ्य नहीं, बल्कि 
'उनका शाश्वत अ्थ और व्याख्या है । वास्तविकता की आदर्श से तुलना इसका ध्येय 
है। नैतिक आदर्श का अन्वेषण इस पद्धति से नहीं किया जा सकता। ऐतिहासिक 
विधि तथ्यों का तो स्वरूप बतला सकती है--आदर्श का नहीं । ५ 







हे मनोवैज्ञानिक विधि (?5एला०6०शांट्श '४०॥०१8)- हम (प्रप्मा0०), 
५... बेन्थम (फ्रेध्मा।0), जे० एस० मिल (3. 5. शा), बेन (827) आदि विद्वानों का 
३. मत है कि नैतिक तथ्य चेतना के तथ्य हैं, और उनका मनोवैज्ञानिक अध्ययत हो सकता 
... है। नीति-शास्त्र को मनोवैज्ञानिक पद्धति का अनुसरण करना चाहिये। मनुष्य के 
परम मंगल का निर्धारण, मानव-कर्मों की ग्रेरणाओं के: विश्लेषण तथा सहानुभूति, 
,. 'अन्त:करंण इत्यादि की उत्पत्ति के अन्वेषण के द्वारा करना चाहिये । उनके सुखवाद 
«का नैतिक सिद्धांतों! अर्थात्‌-सुख ही परम मंगल है--इस वास्तविक तथ्य के ऊपर 
८ “आधारित है कि सब मनुष्य स्वभावतः सुख को खोज और दुःख का परित्याग करते हैं । 
के यह मत भी प्रमादपूर्ण है। मनोवैज्ञानिक यथार्थ मानसिक तथ्यों का विचार ७.” 
! करता है। नीति-शास्त्र उस आदर्श से सम्बन्ध रखता है जिसका हमें अपने कार्यों में 
( अनुसरण करना चाहिये । आदर्श की वास्तविक तथ्यों से व्याख्या नहीं हो सकती । 
8. मनोविज्ञान नैतिक तथ्यों की प्रकृति का अन्वेषण और उनका उनके घटकों में 
हु. विश्लेषण कर सकता है। किन्तु यह उनका अथे और प्रामाण्य बिना नैतिक आदशें 
4. की ओर संकेत किये नहीं बता सकता । नैतिक तथ्यों को मनोवैज्ञानिक उत्पत्ति उनके 
.. नैतिक मूल्य का कारण नहीं बता सकती । इस तथ्य के आधार पर कि प्रत्येक व्यक्ति _ 
५... सूख की इच्छा करता है--सुख का वांच्छितत्व सिद्ध नहीं किया जा सकता। एक 
4. “ास्तविंक तथ्य का कथन-मात्र है; दूसरा आदर्श का। वास्तविक तथ्य हारा आदर्श 
.._'को नहीं समझाया जा सकता ।... कह 5 3. + हट 
हैं... दाशनिक विधि-हेगेल (पत८2०), ग्रीच (57००0) तथा अन्य चेतन्यवादियों 
_ह.. का मत है कि मनुष्य का नैतिक आदर्श सम्पूर्ण विश्व की प्रकृति की अनुमति से हो 
६ सकता है। अन्तिम सद्वस्तु निरपेक्ष ब्रह्म है । यह एक शाश्वत्‌ असीम आत्मा है जो 
३. स्वयं को प्रकृति के रूप में अभिव्यक्त करता है । अतः अंशतः सीमित जीवात्माओं में 





करता है। इस प्रकार, मनुष्य की आत्मा प्रकृति से अतीत है, इखर | 
है, और शत: शनै: ईश्वर के द्वारा प्रकाशित आदर्श की सिद्धि 
ुष्य के अन्दर जो नैतिक आदर्श है वह उस ईश्वर का अपूर्ण प्रतिबिम्ब 













































नीति-शास्त्र की परिभाषा, क्षेत्र तथा विधि कि आप श्के क्‍ 


है जो नैतिक पूर्णता की शाश्वत प्रतिमा है। वह आदर्श ईश्वरी पूर्णता का एकः 
प्रकाशन-मात्र है । नीति-शास्त्र का आंधार दर्शन या तत्वविद्या है। अतः इसकी विधि 
दाशनिक विधि है। | 
यह मत भी भ्रान्तिपूर्ण है। नीति-शास्त्र नियामक विज्ञान है । इसका सम्बन्ध 
नैतिक आदर्श से है। इसलिये प्राकृतिक विज्ञानों में प्रयुक्त प्रत्यक्षमुलक-पद्धति इसमें" 
स्वीकृत नहीं है। साथ ही, यह दार्शनिक पद्धति भी नहीं हो सकती । नीति-शास्त्र 
दर्शन का अंग नहीं हैं यद्यपि दर्शन से इसका निकट सम्बन्ध अवश्य है। पर दर्शन 
इसका आधार नहीं है । वरन यह दर्शन का आधार है। यह नैतिक आदशे की खोज" 
करला है। दर्शन, प्राकृतिक तथा नियामक दोनों प्रकार के विज्ञानों पर आश्रित है । 
यह तथ्यों और आदर्शों को एक संवादित-तन्त्र में संगठित करता है।... हे 
नीोति-शास्त्र की विधि अनुभव-मलक श्रौर अनुभवातीत दोनों हैं--नीति- | 
शास्त्र की पद्धति वैज्ञानिक भी है और दाशंनिक भी । यह अनुभवमूलक भी है और 
अनभवातीत भी । म्यूरहेड का विचार है कि अन्य विज्ञानों के समान नीति-विज्ञान 
भी नैतिक तथ्यों का सम्यक्‌ पर्यवेक्षण, श्रेणी-विभाग और व्याख्या करता है। किन्तु. 
यह उनकी व्याख्या अन्य पूव॑वर्ती तथ्यों से सम्बन्ध-निदंश द्वारा नहीं करता । यह एक 
..  पिम्न-श्रेणी की व्याख्या है। किन्तु नीति-शास्त्र नेतिक तथ्यों को विश्व तन्त्र के 
द ... आवश्यक अवियोज्य भाग दिखाकर उनकी व्याख्या करता है । इस प्रकार, नैतिक 
के तथ्यों का अन्य तथ्यों मात्र से नहीं बल्कि सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड से सम्बन्ध दिखाया जाता 
_ है। यह उच्च-श्रेणी की व्याख्या है। दूसरे शब्दों में नीति-शास्त्र की विधि वैज्ञानिक 
और दाशेनिक दोनों हैं। यह नेतिक तथ्यों का पर्यवेक्षण और वर्गीकरण करता है 
. तथा एक तन्‍त्र से उन्हें सम्बन्धित करता है ।- नेतिक आदर्श विश्व-तन्त्र का एका _ 
आवश्यक घटक है। उसी के प्रकाश में नीति-शास्त्र नेतिक तथ्यों का अर्थ और 
व्याख्या करता है । ] ः 
..._ जेम्स सेथ (765 $८0) का भी यही मत है। वैज्ञानिक पद्धति सदा एक- 
सी होती है | यह सामान्य बुद्धि के निर्णयों को एक तन्‍्त्र में संगठित करती है। जिस | 
प्रकार अन्य विज्ञान वास्तविकता सम्बन्धी सामान्य बुद्धि के निर्णयों को तन्त्रवद्ध करते 
हैं, उसी प्रकार नीति-शास्त्र नैतिक-मूल्य-सम्बन्धी सामान्य-बुद्धि के निर्णयों को तन्त्र-- 
 बद्ध करता है। किन्तु इस वैज्ञानिक पद्धति का दार्शनिक पद्धति से योग होना चाहिये। 
.. सेथ का कथन है कि नीति-शास्त्र का संकीर्ण वैज्ञानिक कार्य के अतिरिक्त व्यापक 
: दाशंनिक कार्य भी है। तथ्य-सूचक निर्णय वर्णनात्मक, होता है, मुल्य-स्चक निर्णय 
. विवेचनात्मक । परिवर्ती निर्णय का दृष्टिकोण प्रत्यक्ष मुलक नहीं वरन्‌ प्रत्यक्षातीत 
. होता है। इंससे यह सिद्ध होता है कि ऐसे निर्णयों का संगठन करने वाला विज्ञान... 
. भी दर्शन के समान प्रत्यक्षातीत होगा । वुन्डूट का भी यही मत है कि नीति शास्त्र की _ । 
; वैज्ञानिक और दाशंनिक, अनुभवमूलक का और अनुभवातीत, प्रत्यक्ष क्मू मूलक और 





































आज गम है का ...  नीति-शास्त्र 


(८) नीति-शास्त्र का उद्द इय (0 ० 7८5) 
नीति-शास्त्र का उद्देश्य समाज के एक सदस्य के रूप में मनुष्य के परम-हित 


के स्वरूप को निश्चित करना है। नीति-शास्त्र परम कल्याण का अनुसंधान करता 
है, जो सर्वोच्च व्यक्तिगत और सामाजिक हित है। यही सब नेतिक विभिन्‍नताओं 


'का मूल है। व्यवहार की अच्छाई ओर बुराई के प्रयत्नों का यही स्रोत है। नीति- 
शास्त्र का संद्धान्तिक उद्देश्य यही है। यद्यपि नीति-शास्त्र व्यावहारिक विज्ञान नहीं 
है, तथापि वह सवच्चि हित के बिचार से मूतं कत्तंव्यों ओर चरित्र गुणों का अनुमान 
करता है । यही व्यवहार को नियमित करने में हमारा पथ-प्रदर्शन करते हैं। नीति- 
'शास्त्र संद्धान्तिक विज्ञान है, व्यावहारिक नहीं । यह नैतिक जीवन-यापन करने की 
. प्रणाली नहीं बताता । तथापि सर्वोच्च हित से अनुचित कत्तंव्य और चरित्र गुण या 
धर्म हमारे क्रियात्मक जीवन और व्यवहार के नियन्त्रण पर परोक्ष-रूप से प्रभाव 
'डालते हैं। क्रिया, सिद्धान्त का प्रकाशन है । नीति-शास्त्र नैतिकता की मीमांसा है । 
यह नैतिकता के सामान्य प्रत्ययों की आलोच्ना करता है और उसके युक्‍ति युक्त 
तथा आवश्यक तत्वों को ढ ढता है। नीति-विज्ञान चिन्तनात्मक विज्ञान है, व्यावहारिक 

“नहीं । 
([ 8) नीति-शार्त्र के अध्ययन से लाभ (छाए ० 6 5009 ० #फ्लांट४)-- _ 

विज्ञान लौकिक बद्धि की आलोचना है। अतः नीतिशास्त्र अस्पष्ट और 


के दोषों को प्रकाश में लाता है तथा नैतिक आदर्श के स्वरूप के सम्बन्ध में हमारे 
विवेक को जाग्रत करता हैं। इसकी आलोचना का परिणाम विविध भ्रान्त धारणाओं 
का निराकरण तथा लोकप्रिय विश्वासों के विसंबादों का परित्याग होता है । 
: भ्रान्तियों के निर्देश के फलस्वरूप कुछ भ्रामक तथा युक्तिहीन बातें तो 
क्रमश: छट जायेंगो । सदोष विचारों के परित्याग में दोषपूर्ण कार्यों की सम्भावना 
कम हो जाती है।. - क्‍ 
... नीति-शास्त्र जनप्रिय नैतिकता के मूल पर आक्रमण करता है तथा नैतिकता 
- में जो कुछ भी आवश्यक और प्रमाणित है उसे स॒दढ़ भित्ति पर खड़ा करता है । 
.._ युक्तियुवत आलोचना के द्वारा नीति-शास्त्र सृजनात्मक कार्य के लिये त।पर हो जाता 
_हैं। यह नंतिकता में आवश्यक को अनावश्यक से, शाश्वत को परिवर्ततशील से 
.. सार को असार से विविक्त करके मानव-स्वभाव में व्याप्त तत्व को उस सम्मान तथा 
... पवित्रता से आशृषित करता है जो कि परम्परा-मात्र होने से उसे प्राप्त नहीं थे ।९ 
...  कत्तव्यों में नैतिक अन्तद षिट के द्वारा उचित आचरण सम्भव हो जाता है। .. 
श्यम्भावी रूप से क्रिया को प्रभावित करता है। सुकरात ($6टाक्वट9) 
जान हो धर्म है --किसी सीमा तक उचित है। सैद्धान्तिक नीति- 
नीति-शास्त्र का. है। नैतिक आदर्श के द्वारा 


























कतिपय भ्रान्त, प्रचलित सदसत्‌ विषय धारणाओं का खण्डन करता है। यह 
'सामाजिक-रोति और रिवाजों के तथा सामाजिक, राजनंतिक और धामिक प्रथाओं “४ 











॥ | ; 
५0 
४८१] 
0३) 
हे 








' हे 































नीति-शास्त्र की परिभाषा, क्षेत्र तथा विधि १५ 
कत्तव्यों का निर्धारण करना चाहिये। धर्म, ज्ञान तथा अभ्यास पर निर्भर है । 
अभ्यास नतिक जीवन से प्रभावित होता है। इसलिये कष्ठा जाता है कि उदाहरण 
उपदेश से उत्कृष्ट है ।” नीति-शास्त्र का अध्ययन यद्यपि जीवन को अवश्यम्भावी 


रूप से नैतिक नहीं बनाता है, परन्तु प्रभावित अवश्य करता है। यह पाठक की 
दृष्टि को व्यापक, गम्भीर और दाशनिक बनाता है। 


परोक्ष-रूप से नीति-शास्त्र हमारे व्यावहारिक जीवन के सभी अंगों पर 

प्रभाव डालता है। धर्म, राजतीति, अथंशास्त्र, विधान, शिक्षा इत्यादि की महत्वपर्ण 

समस्याओं का समुचित हल सदसत्‌ के स्पष्ट विचारों पर आश्रित है। धर्म का 

आधार नीति-शास्त्र होना चाहिये | नैतिकता से शन्‍्य (0८ए०ांत ) धर्म विवेकशन्य 
अत्तिमानवीय शक्ति, जादू-टोना और अन्य अन्ध-विश्वासों में. पतित हो जाता है। 
राजनीति का निर्माण नीति-शास्त्र के द्वारा होना चाहिये । शक्ति का आधार नीति 
होना चाहिये । अनेतिक तियमों को तोड़ दिया जाता चाहिये। जनता के नैतिक 
स्वास्थ्य की उन्नति के हेतु विधान बनना चाहिये । अथंशास्त्र का आधार नीति-शास्त्र 
होना चाहिये । सम्पत्ति का उत्पादन, वितरण और उपभोग (0.०7४ए्रा०/४०) न्याय 
तथा साम्य के आधार पर होना चाहिये । शिक्षा के क्षेत्र में नीति-शास्त्र ही यह निर्णय 
करेगा कि बालकों की किन प्रवृत्तियों की वृद्धि तथा किनका निग्रह होना चाहिये। 
नीति-शास्त्र को मानव कार्य के सभी विभागों का आलिगन करना चाहिये और उनका 
परिष्कार करते हुए मानव जाति को उच्चतर स्तर पर पहुँचा देना चाहिये | वीति-- 


राजनीति, अथंनीति, सामाजिक जीवन तथा धर्म का आधार है, नीति-विरुद्ध मनुष्य- 
जीवन पशु-जीवन है । नेतिक जीवन ही मनुष्योचित है । 


(१) नोति-शास्त्र नियासक विज्ञान है, कला नहीं 
. नीति-शास्त्र नियामक विज्ञान इसलिये है कि वह परम श्रेय को जानने का. हे 
प्रयास करता है। नीति-शास्त्र कला नहीं है, क्योंकि वह नैतिक आद्शों की प्राप्ति 


के लिये नियम निर्धारित नहीं करता । नीति-शास्त्र एक सँद्धान्तिक विज्ञान है, व्याव- 
हारिक विज्ञान नहीं । 


लेकिन सिद्धान्त को व्यवहार से पूरी तरह अलग नहीं किया जा सकता। 
सिद्धान्त व्यवहार पर आधारित होता है और उस पर प्रभाव डालता है। उचित और. ह 
अनुचित का तथा नैतिक सिद्धान्त का नीतिशास्त्रीय विवेचन हमारे व्यावहारिक नैतिक 
. जीवन ओर उचित-अनुचित कर्मों के विषय में सामान्य व्यक्तियों की प्रचलित धारणाओं 
४ पर आधारित होता है । नीति-शास्त्र, लौकिक ने तिकता की आवश्यक बातों को ग्रहण । 
हि * करता है और अनावश्यक बातों को छोड़ देता है, यह आवश्यक बातों की पारस्परिक 
.  असंश्तियों को दूर करके उन्हें एक सुसंगत यन्त्र का रूप देता है । जिन नैतिक सिद्धांतों 
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(१) नीति-शास्त्र का भौतिक विज्ञानों से सम्बन्ध 
(हिशेशी०7॥ त गिक्लांट5 40 शिएआंट्ड इलांधाएलड लाए, / कं | 
भौतिक विज्ञान भौतिक परिस्थितियों का. विचार करते हैं। नीति-शास्त्र 


किन्तु, नैतिक जीवन प्राइंतिक स्थितियों में व्यतीत 

होता है तथा इसका भौतिक वातावरण से विच्छेद नहीं: हो सकता । प्रकृति के लियमों 
का ज्ञान हमें तिर्भीक बना देता है 3 सागर, आकाश, पव॑त और मरुस्थल फिर हमें ५ 
भयानक प्रतीत नहीं होते । ज्ञान शक्ति है। प्रकृति के रहस्यों का ज्ञात पर खेद मे 
हमारे वैतिक जीवन को प्रभावान्वित्‌ करता है-। भौतिक विज्ञान हमें भौतिक वातावरण 


... को समझने में सहायक होते हैं, जिनके मध्य: हमारा नतिक-जीवन-यापन होता है। वे. ५ 


स्वयं तैतिक जीवन के स्वरूप का अन्वेषण नहीं करते । इस प्रकार नीति-झास्त्र परोक्षद:..#« 
भौतिक विज्ञानों से सम्बन्धित है । नीति-शास्त्र का भौतिक विज्ञानों से घनिष्ट सम्बन्ध... 


नहीं है। 
(२) नोति-आास्त्र का जीव-विज्ञान से सम्बन्ध 


(छेशे॥ाणा ० एक्ां5 (० 80029 )-- हे . 
वीति-शास्त्र नैतिकता अथवा मानव-व्यवहार हा विज्ञान है। मानव-जीवन 
_ झानसिक जीवन मात्र नहीं है, वरन्‌ शारीरिक जीवन भी है । मन का शरीर से अदूढ 

सम्बन्ध है । कई कर्तव्यों (उदाहरणार्थ मिताहार) के आधार शरीर हेतु हैं, तथा बिना 


उनके सम्बन्ध दिखाये वे बुद्धिगम्य नहीं हो सकते । इस प्रकार, तैतिक जीवन का 


 शॉरीरिक जीवन से घनिष्ट सम्बन्ध है, तथा नीति-शास्त्र परोक्षतः जीव-विज्ञान से 


सम्बन्धित है। है कक 
किन्तु, हर्ट स्पेन्‍्सर की यह धारणा कि शुभ अथवा अशुभ व्यवहार का 
कास का उत्कर्ष अथवा अवरोध करने की प्रवृत्ति में निहित है 


बैतिकता का विचार करता है । 








_ लक्षण जीवन के वि 
_न्रान्तिपूर्ण है । नैतिकता की छुल्नो शरीर के जीवन में उपलब्ध नहीं है। विवेक-युक्त 


. इच्छा के अभाव में नेतिक व्यवहार का कोई अर्थ नहीं रह जाता । शारीरिक जीव 
हा विकास जीवन के महान्‌ उद्देश्य का एक गौ जंश है । इस अरकार,/ जीव"विज्ञा- ही. 
पर प्रत्यक्ष प्रभाव नहीं है। 8 जा 













हे | दे 

























नीति-शास्त्र का अन्य विज्ञानों से सम्बन्ध... क्‍ शक 


._ स्थिर करता है, जिसके द्वारा हमारे संकल्पों और कार्यों का निर्धारण होना चाहिये ॥. 
.. यह इस बात की शिक्षा देता है कि हमें कैसे संकल्प करना चाहिये। किन्तु, इस 
निश्चय के पूर्व हमें यह जानना चाहिये कि संकल्प किस प्रकार किया जाता है ?' 
मनोविज्ञान हमें बंतलाता है कि हमारा वास्तविक संकल्प किस प्रकार होता है। इस 
प्रकार नीति-शास्त्र मनोविज्ञान पर आधारित है । यह इच्छा-शक्ति के मनोविज्ञान' 


हर विशकनिन किक लक मम ले 
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का आश्रय लेता है। मनोविज्ञान, नीति-शास्त्र का आधार है। अतः नीति-शास्त्र, _ 
नेतिकता के मनोवैज्ञानिक आधार का अध्ययन करता है। 2 कम कह 
“संकल्प-शक्ति के स्वरूप का सम्यक विश्लेषण, विभिन्‍न क्रियाओं जैसे-- 
ऐच्छिक क्रिया की शअवर्तताओं, कामना, प्रयोजन, अभिप्राय, सुख इत्यादि से सस्बन्ध,... 
नतिक और अनेतिक कार्यों का भेद, अन्तःकरण अथवा नैतिक शक्ति का स्वरूप, बुद्धि _ 
और संकल्प का सम्बन्ध, इच्छा की स्वाधीनता इत्यादि मानव-व्यवहार के उचित 
मूल्यांकन तथा परम हित के स्वरूप-निर्णय के लिए नितान्त आवश्यक है। ये समस्‍यायें... 
यद्यपि मनोवैज्ञानिक हैं तथापि इनका अध्ययन तीति-शास्त्र भी करता है । दोषपूर्ण द 
/.. मनोविज्ञान दोषपूर्ण नीति-शास्त्र को जन्म देगा। इस श्रकार तीति-शास्त्र मनोविज्ञान 
«... प्रआश्िित है। | 
क्‍ यद्यपि नीति-शास्त्र का निर्माण मनोविज्ञान पर होता है तथापि दोनों -में - 
पर्याप्त अन्तर है। मनोविज्ञान का विस्तार नीति-शास्त्र की अपेक्षाकृत अधिक व्यापक _ 
है । मनोविज्ञान समस्त मानसिक प्रतिक्रियाओं का अर्थात्‌ ज्ञान, अनुभूति और संकल्प 
का विज्ञान है। नीति-शास्त्र केवल संकल्प से सम्बन्ध रखता है। यह ज्ञान और 
अनुभूति का अध्ययन नहीं करता । अथवा यह उनका उसी सीमा तक अध्ययन करता 
है जहाँ तक उनका सम्बन्ध सकल्प और क्रिया से है। नीतिःशास्त्र, मानव अनुभव 
को किसी उद्देश्य अथवा आदर्श के अनुसरण के हेतु क्रिया के रूप में देखता है । हे 
._ यद्यपि मनोविज्ञान और नीति-शास्त्र दोनों संकल्प का अध्ययन करते हैं, 
तथापि नीति-शास्त्र के संकल्प को मनोविज्ञान के साथ एकीकृत नहीं क्रिया जा... 
.. सकता । मनोविज्ञान तथ्य-विज्ञान या विधायक विज्ञान है, और नीति-शास्त्र आदर्श 
विज्ञान या तियामक-विज्ञान । स्टाउट्‌ के अनुसार “मनोविज्ञात संकल्प के अध्ययन में 
उन शर्तों का अध्ययन छोड़ देता है जिससे सदसत्‌ का विचार होता है.। 


वास्तविक संकल्प का अध्ययन करता है; नीति-शास्त्र संकल्प के आदर्श का ।* , म सनो- 






















































नीति-शास्त्र 


रूप में नहीं । मनोविज्ञान उतका अध्ययन बगर उनका नैतिक अर्थ ग्रहण किये करता 
है, जबकि नीति-शास्त्र पूर्णतया आदर्श का विज्ञान है । 

कुछ नीति-शास्त्र (यथा, सुखवाद) नीति-शास्त्र को मनोविज्ञान की शाखा... हा 
आनते हैं। वे हैं (8) तथा होना चाहिये (००४॥४) के मध्य भेद को भूल जाते हैं। 
|... वे तथ्य और आदशे के मध्य भेद को भूल जाते हैं। वे नियामक विज्ञान के रूप में 
क्‍ नीति-शास्त्र के विशिष्ट लक्षण की छोड़ देते हैं। नीति-शास्त्र एक नियामक विज्ञान क्‍ 


है । वह मनोविज्ञान की शाखा-मात्र कदापि नहीं हो सकता । 
र॑ं “४ ) नीति-शास्त्र का समाज विज्ञान से सम्बन्ध 


[ए०॥४०॥ ० कधांट5 40 80०2८ंग०8९ हे द 
. नीति-शास्त्र मनुष्य के व्यवहार का नियामक विज्ञान है । किन्तु, मनृष्य एक 
सामाजिक प्राणी है। वह समाज से विद्धिन्तन होकर नहीं रह सकता । वह अपनी 
मानसिक तथा नैतिक सम्पत्ति के बहुत बड़े अश के लिये समाज का ऋणी है । 
व्यक्ति समाज से प्रचलित प्रथाओं तथा रीतियों के सदसत शुभाशुभ के प्रयत्नों को 
अरहण करता हैं। समाज से पृथक मानव एक काल्पनिक जीव है, वास्तविक नहीं । 
इसके अतिरिक्त सामाजिक प्रगति व्यक्तियों की नैतिक अन्तद्‌ ष्टि पर अवलम्बित है । 
.. नतिक-सुधारकों की कल्पनाओं से समाज की नैतिक प्रगति का निर्धारण होता है एवं 
. व्यक्ति और समाज एक दूसरे को प्रभावित करते है। नीति-शास्त्र व्यक्ति की 
... नेतिकता का विज्ञान है। समाज-विज्ञान, मानव-समाज की रचना उत्पत्ति और 
._ विकास का विज्ञान है। यह साम्माजिक समूहों का प्राकृतिक इति हास है। यह सामा- 
... जिक समूहों की उत्पत्ति, वद्धि और रीति तथा प्रथाओं से जनित परिवर्तनों के द्वारा 


..._ उनका जो विंकास होता है उसका अध्ययन करता है। इस प्रकार नीति-शास्त्र का 
... समाज-विज्ञान से घनिष्ट सम्बन्ध है। 









हे 












. समाज-विज्ञान, मानव समाज की असभ्य-दशा से लेकर सब्य-दशा तक 
विकास की समस्त श्रेणियों की आदतों, रीतियों, प्रथाओं और संस्थाओं का अन- 


को उत्पत्ति और उनके वतंमान दशा- 
पयत्त विकास के विभिन्‍न सोपानों के क्रम का अन्वेषण करता है । 


: & नीति-शास्त्र समाज् घेनिष्ठ रूप से सम्बन्धित है। नीति-शास्त्र 
व्य च्चि अ्रकृति का निर्धारण करता है । व्यक्ति समाज का अभिन्‍न 




















































 ब्वीति-शास्त्र का अन्य विज्ञानों से सम्बन्ध... क्‍ रद 


“मंगल को सामाजिक सम्बन्धों से स्वतन्त्र मानना अ्रान्तिपूर्ण है। इस प्रकार, नीति- 
विशान सामाजिक सम्बन्धों में आबद्ध व्यक्ति के परम हित के स्वरूप-निर्धारण के 
लिये समाज-लिज्लञान पर आश्रित है। 

समाज विज्ञान एक विधांयक विज्ञान हैं। इसका मुख्य उद्देश्य सामाजिक 

समूहों की आदतों, रीतियों, प्रथाओं और संस्थाओं की प्रकृति, उत्पत्ति और त्रिकास 

का अनुसंधान है। यह उनके नेतिक मान का विचार नहीं करता । समाज-विज्ञान 

सामाजिक समूहों के नेतिक मुंल्याँकन के लिये नीति विज्ञान का आश्रय लेता है ॥ 

ःसमाज-विज्ञान उन्हें केवल प्राकृतिक तथ्यों के रूप में ग्रहण करता हैं जबकि नीति- 
उविज्ञान उनके नेतिक मुल्य अर्थात्‌ अच्छाई-बुराई का विचार करता है । 

.. नीति-विज्ञान और समाज-विज्ञान के घनिष्ठ सम्बन्ध के कारण कुछ नीति- 
जास्त्री (यथा उद्विकासात्मक सुखवादी) नीति-विज्ञान को समाज. विज्ञान की शाखा | 
“मानते हैं। उनका यह मत है कि नतिकता सामाजिक उद्विकास का परिणाम है । 

: “बे नैतिक हित की परिकल्पना का अन्तिम स्रोत पशुओं के व्यवहार में देखते हैं । के 
न्वाध्तविक तथ्यों से आदर्श को सिद्ध करने का निरर्थक प्रयास करते हैं । 

किन्तु यह वाद भ्रान्तिपूर्ण हैं। आदर्श की सिद्धि तथ्यों से तथा 'होना 

. चाहिये (००९) की. सिद्धि 'है (5) से नहीं हो सकती । समाज-विज्ञातन एक 

. विधायक विज्ञान है। यह मानव-समाज के रिवाजों और संस्थाओं की उत्पत्ति 
बुद्धि और उद्‌विकास के कारणों को खोजता है, किन्तु नीति-शास्त्र तियामक या 
आदर्श विज्ञान है । यह परमहित के स्वभाव का निर्धारण करता है और इसके द्‌ छ्टि- 
शत प्रथाओं और संस्थाओं के न॑ंतिक मूल्य का निर्णय करता है। अत: नीति-शास्त्र 

व्समाज-विज्ञान का अंग कदापि नहीं हो सकता । * 

.. इस प्रकार समाज-विज्ञान से सम्बन्धित होते हुए भी यह उसका अंग नहीं 
। समाज-विज्ञान तथ्य-विज्ञान या विधायक-विज्ञान है, जबकि नीति-शास्त्र आदर्शे- 

“विज्ञान या नियामक-विज्ञान है। समाज-विज्ञान सामाजिक समूहों से सम्बन्धित 
वास्तविक तथ्यों का विवरण देता हैं। नीति-विज्ञान उन पर मृल्याँकन सम्बन्धी 
चर्णय देता है, तथा नैतिक आदर्श की तुलता में उनका अर्थ बताता है। यह 
भ्रचलनों, रीतियों और संस्थाओं का नैतिक दृष्टिकोण से मूल्यांकन करता है और 

हैं नीतिसम्मत अथवा नीतिबद्ध रूप में दिखलाता है । हा 

«.... समाज-विज्ञान एक संद्धान्तिकः मीमांसा-मात्र है। नीति-विज्ञान नियामका- 
४. विज्ञान है। इसका हमारे व्यावहारिक जीवन पर प्रभाव पड़ता है। यह' 
































जि आह 5 के बी । कई .. .. . . नीति-शास्क्र 


आदर्श -की प्रमाणिकता तथा परम सत्ता से उसके सम्बन्ध का निरूपण करता है # 
इस प्रकार नीति-शास्त्र का दर्शन से घनिष्ठ सम्बन्ध है। परन्तु, संमाज-विज्ञान 
पूर्णतया सेद्धान्तिक या चिन्तनात्मक विज्ञान है। 
हि समाज-विज्ञान प्रथा संस्थाओं में अभिव्यक्त सामाजिक अथवा सामूहिक मन 
का अध्ययन करता है। नीति-विज्ञान व्यक्तिगत मन का अध्ययन स्वतेन्त्र रूप में नहीं, 
बल्कि समाज के सदस्य के रूप में करता है । इस प्रकार सामूहिक मन समाज विज्ञान 
का विषय है, वेयक्तिक मन नीति-विज्ञान. का विंषय है । पा 
समाज-विज्ञान वाह्य-विषयात्मक मानसिक विज्ञान है। यह समृह-मनो व॑ त्तियों, 
। के वाह्य फलों का जैसे---रीति रिवाज, नियम, संस्था- इत्यादि का अध्ययन करता है ४ 
. नीति-विज्ञान अन्तरात्मकम मानसिक “विज्ञान है। यह व्यवित के आन्‍्तरिक प्रवत्ति 
. अभिप्राय, इच्छा और संकह्पों से सम्बन्धित रूप में संकल्पात्मक अध्ययन करता है ४ 
हर /प्रकार नीति-शास्त्र, समाज-विज्ञान की शाखा कदापि नहीं हो संकता । 
(५) नीति-विज्ञान का राजनीति-विज्ञान से सम्बन्ध 
. (शशब्राण ० #ऋष्चांट5 40 एगांए०)--. . 
राजनीति-विज्ञान शासन का विज्ञान है। यह सरकार की रचना और कार्यों 
. का अध्ययन करता है। यह एक नियामक विज्ञान है। यह विधान निर्माण और 
.. और संस्थाओं का संगठन करता है। वह व्यक्ति के व्यवहार का लोकोपयोगिता के 
दृष्टिकोण से नियन्त्रण करता है। सरकार मनुष्यों द्वारा अपने लाभ के लिये निर्माण 
|. की हुई एक संस्था है। यह जन-हित के लिए कानून बनाती है और दण्ड का भय 
देकर उनको लोगों के ऊपर लागू करती है। राजनीति-विज्ञान जन-हित को लक्ष्य ० 
बनाते हुये नीति-शास्त्र से निकटत: सम्बन्धित है। संकुचित अर्थ में राजनीति-विज्ञान का, 
का लक्ष्य ऐसे कानूनों का निर्णय है जो कि राज्य के अन्दर व्यक्ति की सुरक्षा और ः 
सस्पत्ति-रक्षा का आश्वासन दिलायें। सरकारों का पथ-प्रदर्शन अपने बहुसंख्यक सम्बन्ध... 
और क्रिया-कलाप नैतिकता के नियमों के द्वारा होना चाहिये । उन्हें नैतिक-विचार हि 
की अवहेलना नहीं करनी चाहिये । राज्य का नैतिक-आधार आम जनता की सम्पत्ति 
है। यही शक्ति और सुरक्षा निरंकुश शासन पर नहीं, बल्कि जनता की इच्छा पर 
अवलम्बित है। व्यापक अथे में राष्ट्र-विज्ञान का उद्देश्य समाज की वह आदरशै-व्यवस्था 
जो व्यक्ति को अपने उच्चतम लक्ष्यों को सम्पादित करने में समर्थ बनाने के हेतु 
० हो आम 0 कि दी हक 
नुष्य एक सामाजिक प्राणी हैं। एकान्तवासी मनुष्य चिन्तन का विषय नहीं 
कैये अरस्तू ने मनुष्य को एक सामाजिक प्राणी कहा 
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सम्बन्ध है । 


. 'जाति-विज्ञान के रूप में विचार करते हैं। दोतों के लक्ष्य मनुष्य के हित-साधन हैं ।॥ 
. दोनों मनुष्यों के आचार को सामाजिक सम्बन्धों में. निर्धारित होने वाला और 
. “निर्धारित करने वाले .के रूप में विचार करते हैं। परन्तु नीति-विज्ञान व राजनीति _ 





. चतीति-शास्त्र का लक्ष्य व्यक्ति का नतिक उत्कषं है। नीति-शास्त्र का ध्येय है धर्म या. 


 'शेच्छिक स्वीकृति से होता है। राज्य का अन्तिम अवलम्बन बल-प्रयोग है। नेतिकता 


दा विज्ञान है । राजनीति-विज्ञान जन-हित-सम्बन्धी, मनुष्य की वाह्मय क्रियाओं का विचार 


* ्यक्त करने वाले कार्यों सहित विचार करता है । कानून व्यवहार के वाह्य परिणामों 


. ज्व्यवहार तक का विचार करता है। राजनीति-विज्ञान व्यक्ति के आन्तरिक जीवन की 


|... श्पर पड़ने वाले प्रभावों का विचार करता है। नीति-शास्त्र स्वयं अपने लिये 
.. -सूल्य रखने वाले वैयक्तिक मन का विचार करता है.। राजनीति-विज्ञान का लक्ष्य 
. ब्वन -हित है । नीति-शास्त्र का लक्ष्य व्यक्तिगत-हित है । इसका ध्येय मनुष्य का 






































ज्तीति-शास्त्र का अन्य विज्ञानों से सम्बन्ध 7 3 म8 
संरक्षण राष्ट्र के ही द्वारा होता है। अतः नीति-शास्त्र का राजनीति विज्ञान से 


नीति-शास्त्र तथा राजनीति-विज्ञान दोनों मानव-चरित्र और व्यवहार का 


“विज्ञान परस्पर शाखा नहीं हैं । 

..  नीति-शास्त्र ब्‌ राजनीति विज्ञान के मध्य महत्वपूर्ण अंतर है। उनके मान- 
“दण्ड भिन्‍न-भिन्‍न हैं । नीति-शास्त्र का मान-दण्ड नेतिक पूर्ण ता है, जब कि राजनीति- 
“विज्ञान का लोकोपयोगिता. है । राजनीति-विज्ञान का लक्ष्य जनता का कल्याण है। 


जलैतिक उत्कर्ष, राजनी ति-विज्ञान का ध्येय समाज-कल्याण या लाभ है । 
'.... राजनैतिक नियमों को दण्ड के भय से लागू किया जाता है। राजनेतिक 
“नियमों के उल्लंघन का परिणाम दण्ड होता है, परन्तु नेतिक तियमों का पालन 


संकल्प. की स्वाधीनता पर आधारित है.। बल-प्रंयोग से नैतिकता नष्ट हो जाती है । 
राज़नै तिक नियमों को राष्ट्र बाहर से लादता है, नैतिक नियमों को आत्मा स्वतः 
अपने ऊपर लादती है। ... 

राजनीतिं-विज्ञान् वाह्म-वंस्तु विषयंक विज्ञान है, नीति-शास्त्र अन्तर-विषयक 


से अथवा कार्यों के आन्तरिक अभिंप्रायों से सम्पर्क रखता है, जबकि नीति-शास्त्र 
और अधिक गहराई में उतरकर प्रेरणाओं तंथा अभिप्रायों पर भी विंचार करता 
हैं । नीति-शास्त्र मानस प्रेरणाओं. से लेकर दूसरों को प्रभावित करने वाले स्थूल 


अछता छोड़ देतां है। कानून बनाकर मनष्य को नेतिक नहीं बनायां जा सकता | 
सकानत के भय से अनै तिक कार्य न करने वाला नैतिक पुरुष नहीं है। नीति-शास्त्र 
व्यवहार के आन्तरिक पक्ष से कांये का विचार करता हैं; राजनीति-विज्ञान वाह्य॑ पक्ष 
से कार्य करता है। । ०१०23 

राजनीति विज्ञान का सम्बन्ध सामूहिक मन से है, यह मानव-कर्मो से समूह 





च्कल्याण है। आओ 


7 की 5 
































 नीति-शास्क 


३२ 


. _राजनी ति-विज्ञान की अपेक्षा नीति-शास्त्र का अधिकार क्षेत्र अधिक व्यापका 
है । राजनैतिक नियम नैतिक नियमों से निम्न-कोटि के होते हैं। नीति-शास्त्र उनकीह 
अच्छाई-बुराई की विवेचना करता है। नीति-शास्त्र राजनेतिक नियमों पर निर्णय 
देने का अधिकार रखता है। आधुनिक सभ्य शासन-सत्तायें जनता की सामान्‍य नैतिकः 
| इच्छा पर आधारित होने का दावा करती हैं। अत: उनके राजनेतिक नियमों कै 
। नियन्त्रण नैतिकता से होता है । धर कद 

द नीति-विज्ञान तथा राष्ट्र-विज्ञान के परस्पर सम्बन्ध के विषय में विभिन्‍न मत” 

_ हैं। मेकियावेली और उनके समर्थकों का मत है कि नीति और राष्ट्र-विज्ञान में कोई 

सम्बन्ध नहीं । सम्राट की इच्छा ही कानून है, और सम्राट सिद्धान्तों को मानने के: 

लिये बाध्य नहीं है । लेकिन यह धारणा भ्रान्त है| राज्य का पथ-प्रदर्शन उपयोगिता". 

व न्याय के द्वारा होना चाहिये। राज्य का नैतिक आधार जन-साधारण की... 

इच्छा है। 

। हॉब्स, बेन तथा अन्य दिद्वानों का मत है कि नीति-शास्त्र राष्ट्र-विज्ञान की 

| एक शाखा-मात्र है और राजनैतिक नियम है। यह मत भी दोषपूर्ण है। राजनैतिक 

नियम का स्वरूप “करना होगा' का होता है जबकि नैतिक नियम की प्रकृति “करनए 

चाहिए! की होती है | राजनैतिक नियम बाध्यतामलक होता है। ने तिक नियम स्वतन्कऋ 

इच्छा पर आधारित है | इसमें भौतिक बाध्यता या बल-प्रयोग नहीं है । हक 

प्लेटो (080), अरस्तू (&77$700०), स्पिनोजा (57029) व हेंगेक 

(स८४०!) आदि का मत है कि राष्ट्र-विज्ञान नीति-शास्त्र. की एक शाखा-मात्र है $ 

यह मत भी दोषपूर्ण है । नैतिक नियम इच्छा से अपने ऊपर लादे जाते हैं, राजन तिक- 

तियम बाहर से इच्छा के विरुद्ध लादे जाते हैं। ये सभी मत भ्रान्त हैं। ये राजनीति 

विज्ञान और नीति-विज्ञान के भेद की अवहेलना कर देते हैं । 

(६) नीति-विज्ञान का अथं-बविज्ञान से सम्बन्ध 

(९।४0०ा 0 70९४ ॥0 9॥207072८$) 2 ' 

.... नीति-शास्त्र परम हित का विज्ञान है, अथं-विज्ञान मनृष्य की आवश्यकताओं: 

के तृप्तिकारक साधनों का विज्ञान है। नीति-शास्त्र निरपेक्ष हिंत का विज्ञान है, 

अथे-विज्ञान आपेक्षित हितों का विज्ञान है। “यदि हमें आथिक हितों का वास्तविक 

मूल्य समझना है, तो हमें उनका नैतिक हित की तुलना में विचार करना चाहिये । 

उनका अन्तिम मूल्य उनके नेतिक मृल्य के' द्वारा ही निर्धारित होना चाहिये । भोजन 

वस्त्र, मकान और अन्य वस्तुये मृल्यवान हैं, क्योंकि वे व्यक्तियों के आत्म-विकास के: 

साधन ' हैं । इस प्रकार अथंशास्त्र का नीति-शास्त्र से धनिष्ठ सम्बन्ध है । रे 

.... अर्थशास्त्र सम्पत्ति का विज्ञान है, किन्तु सम्पत्ति स्वतः साध्य नहीं है वरने' 
*है। सम्पत्ति का उत्पादन, वितरण और उपभोग इस प्रकारः 








































नीति-शास्त्र का अन्य विज्ञानों से सम्बन्ध .......-|् ्र३॒ 


व्यवस्थित होने चाहियें कि जिससे मनुष्य जाति का अधिकतम कल्याण हो सके 
उनका स्थान नेतिक लक्ष्यकीं तुलना में गौण होना चाहिये । नैतिक लक्ष्य मानव- 
जाति के प्रत्येक सदरय के व्यक्तित्व का विकास है। अधंशास्त्र को नीति-शास्त्र से 
वियुक्त नहीं करता चाहिये । कार्लाइईल ((४792) और रस्किन (२एशता) ने इसे 
बात पर जोर दिया है कि नोति-विज्ञान और अर्थ-विज्ञान को एक दूसरे के अधिक 
। घनिष्ठ सम्प्क में लाया जाना चाहिये | आधुनिक काल के अ्थंशास्त्री अथंशास्त्र को 
|... धन (७४८४।७) के विज्ञान के रूप में ग्रहण करने की अपेक्षा, कल्याण ('८०।४४८) 
| के विज्ञान के रूप में ग्रहण करने की ओर झुक रहे हैं। आर्थिक तथ्यों का नियन्त्रण 
है इस प्रकार होना चाहिये कि सार्वजनिक सामाजिक कल्याण का उत्कर्ष हो सके । इस 
प्रकार अर्थशास्त्र और नीति-शास्त्र का घनिष्ठ सम्बन्ध है। हा 
नीति-शास्त्र व अर्थशास्त्र के मध्य घनिष्ट सम्बन्ध हौते हुए भी उसमें निम्न: 
.. लिखित अन्तर हैं । अथं-विज्ञान विधायक विज्ञान है, जबकि नीति-शास्त्र, नियामक 
|... विज्ञान है। अर्थशास्त्र पूव॑वर्ती तथ्यों से सम्बन्ध रखता है. तो नीति-शास्त्र परवर्ती 
| . मल्यों से । अर्थशास्त्र सम्पत्ति के उत्पादन, वितरण और उपभोग से . सम्बन्धित तथ्यों 
का अध्ययन करता है, और लोगों के भौतिक उत्कर्ष अथवा अभ्युदय के दृष्टिकोण से 
उनके आशथिक नियमों को निश्चित करता है। नीति-शास्त्र उस नेतिक आदर्श का 
अनुसन्धान करता है जिसे सम्पत्ति के उत्पादन, वितरण और उपभोग का भी नियन्त्रण 


करना चाहिये । 
अर्थशास्त्र का सम्बन्ध सम्पत्ति और अभ्युदय जथवा धामिक उत्कर्ष से है, 


किन्तु नीति-शासंत्र का सम्बन्ध नेतिक कल्याण से है। अथंशास्त्र का पथ-प्रदर्शन 
किए नीति-शास्त्र के द्वारा होना चाहिये। आ्थिक उत्कर्ष , नेतिक उत्कर्ष से निम्न-श्रणी' 
/.... का है। तृप्ति को नैतिक जीवन से कम महत्व मिलना चाहिये । सुख को कत्त॑व्य की 
| तुलना में हेय समझा जाना चाहिये । इन्द्रियाँ जाथिक मूल्य साधक मूल्य हैं, चरित्र 
मूल्य साध्य मूल्य है । आशिक मूल्य का नैतिक जीवन में स्थान निम्न है-- 
द . अथशास्त्र का पथ-प्रदर्शन नीति-शास्त्र के द्वारा होना चाहिये। सम्पत्ति के _ 
_ अधिकार का आधार व्यक्तित्व के नेतिक अधिकार हैं । व्यक्तित्व के विकास के हेतु 
व्यक्तिगत सम्पत्ति आवश्यक व्यक्तिगत सुम्पत्ति और व्यक्तित्व सहयामी हैं। 
व्यक्तित्व के नंतिक अधिकारों से ही सम्पत्ति से विनिमय (55८0४085) और वितरण 
(05877 07007) के अधिकारों का जन्म हुआ है । इस प्रकार नीति-शास्त्र अथंशास्क्र 
से उच्च-कोटि का है । आह. 
(७) नीति-शास्त्र का तत्व-विद्या से सम्बन्ध 
(एलबांग णए ऋफां?5 (0 शिशम्काशआंं८8)-- के शक मल 
.. नीति-शास्त्र नैतिक आदर्श का विज्ञान है। नैतिक आदशे की प्रक ग तु तथा 
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और अन्त का भी विचार करना चाहिये । नीति शास्त्र नेतिक मूल्य का विज्ञान है। 
अतः इसे मनृष्य और विश्व के सम्बन्ध में नतिक मुल्य के यथार्थ स्वरूप का विचार 
करना चाहिये। व्यवहार के उचित नियन्त्रण के लिए यह दाशंनिक विचार अत्यधिक 
महत्व का है। प्रामाण्य और मूल्य का विचार हमें सत्य में सम्बन्धित समस्यायों में 





तथा वास्तविक जगत में उनके स्थान के प्रश्नों को उत्पन्त कर देता है ।* तत्वविद्या 
प्राकृतिक विज्ञानों के तथ्य सूचक निर्णयों और नियामक विज्ञानों के मुल्य-सूचक 
'निर्णयों को संगठित करता है, तथा उनमें ऐक्य स्थापित करता है । 


नीति-शास्त्र नियामक विज्ञान होने के नाते तत्वविद्या से बहुत अधिक 
सम्बन्धित है। नीति-शास्त्र सर्गोच्च हित के आदर्श का निर्धारण करता है। किन्तु 
... “विभिन्‍न प्रश्न, उदाहरणार्थ आदर्श मानसिक है यो वास्तविक है ? वास्तविक सत्ता 
_.. से इसका क्या सम्बन्ध है ? क्‍या सर्वाधिक पूर्ण और पवित्र ईश्वर में यह निष्पन्न 
. है? क्‍या इसकी सिद्धि के लिये मनुष्य स्वतन्त्र है ? दया इस संसार में इसकी सिद्धि 
सम्भव है ? क्‍या इसकी सिद्धि के लिये संसार अवसर प्रदान करता है ? दार्शनिक 
'प्रइन है? नीति-शास्त्र दर्शन के समान इन. समस्याओं का . सांगोपांग अध्ययन नहीं 
. करता । फिर भी इसे आनुषंगिक रूप में निम्नलिखित दाशंनिक प्रश्नों का विचार 
करना पंड़ता है । द 
.. १ आत्मा का स्वरूप--क्या आत्मा केवल इन्द्रिय-परक है अथवा केवल बुद्धि- 
परक अथवा दोनों ? आत्म-विषयक विभिन्‍न मत नीति-शास्त्र के भिन्‍न-भिन्‍न मतों को 
जन्म देते हैं । 
क्‍ २. संकल्प स्वातन्त््य--आत्म चुनाव करने में स्वतन्त्र है अथवा परिस्थितियों 
..._ के आधीन परतन्त्र ? इच्छा की स्वाधीनता नैतिकता का आधार है इच्छा-स्वातन्त्र्य 
. से इन्कार नंतिकता की आधारशिला हिला देता है । संकल्प की स्वाधीनता नैतिकता 
_ का मौलिक सिद्धान्त है । इच्छा-स्वातन्त्रय नीति का मूल आधार है।.. 
३. आत्मा की अमरता---आत्मा अपने नेतिक आदर्श की निष्पत्ति इसी जीवन 
- में कर सकता है ? क्‍या परलोक का अस्तित्व है जिसमें इस आदर्श की क्रमिक रूप से 
 आप्ति होती है ? नतिक ज़ीवन नतिक आदर्श की क्रमिक. निष्पत्ति में निहित होता 
 है। इस सीमित जीवन में उसकी पूर्ण-प्राप्ति असम्भव है। अतः इसकी सिद्धि के 
. “लिये अमर जीवन होना चाहिये । जीवात्मा की अमरता नैतिकता का दूसरा मान्य 
सिद्धान्त है। हा 
.. ४, व्यक्ति का समाज से सम्बन्ध--व्यक्ति समाज का आवश्यक सदस्य 











































_ उललझा देता है । मानव-जीवन के मूल्य का प्रश्न मानव व्यक्तित्व के तात्विक ' स्वरूप 
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५. आत्मा का जगत से सम्बन्ध--क्या संसार नैतिक जीवन के लिये कर्मे- 

क्षेत्र है ? क्या यह नैतिक पूर्णता की प्राप्ति के लिये उचित अवसर प्रदान करता है ? 

क्या इसका संचालन नैतिक नियमों से होता है? अथवा संसार अचेतन भोतिक 

शक्तियों का क्षेत्र मात्र तो नहीं है । जिसका कोई नैतिक उद्देश्य न हों । नेतिकता 

जगत की रचना को ईश्वर-बुद्धि-मूलक मानती है । जगत नैतिक जीवन का क्षेत्र है । 

यह नैतिक आदर्श की प्राप्ति के लिये अवसर प्रदान करता है। यह नैतिक मुल्य के 

. अति उदासीन नहीं है। यह एक नैतिक लक्ष्य से युक्त नैतिक जगत है । यह जगत 
- ,'ूर्णतया जड़ तथा अनैतिक नहीं है वरन्‌ यह परमात्मा का बाह्य प्रकाशन है। 

का ६. ईश्वर की सत्ता और पूर्णता--क्या ईह्वर से. पृथक्‌ नतिकता की पुण॑- 

हु या व्याख्या सम्भव है ? क्‍या नैतिक आदर्श सत्य है ? यह मनोगत वस्तु है अथवा 

बाह्य ? यह मानव-मन की सष्टि है अथवा मनुष्य के हृदंय की आकांक्षा-मात्र ? 

अथवा, क्‍या यह पहले से ही ईश्वर में सिद्ध है, जो कि पूर्णतया की शाश्वत प्रतिमा 

है? यह सत्य है या भ्रम मात्र ? इन संव प्रश्नों का आनुषंगिक विचार नीति-शास्त्र 


में होता है। 

द ऐ निम्नलिखित कारणों से नीति-शास्त्र दर्शनसे घनिष्ठ रूप से सम्बन्धित 

नीति-शास्त्र नियामक विज्ञान है | यह नैतिक आदर्श का विचार करता है। 
दर्शन नैतिक आद्श की यथाथंता का विचार करता है और इसका रुत्ता से -सम्बन्ध 
का विवेचन करता है। जीवात्मा की सम्भावनाओं की पूर्ति के लिये नेतिकता 
आवंश्यक है । अतः नैतिक निर्णयों के अन्तिम आधार की परीक्षा के लिये नीति- 
आरस्त्र के दर्शन को क्षेत्र में प्रवेश करना पड़ता है। ः < 

नीति-शास्त्र मंनुष्य को भौतिक और सामाजिक वातावरण में संयुवंत ही - 
नहीं समझता, बल्कि इस सम्बन्ध का जानने जॉलाः भी समझता है।इस प्रकार 


मनुष्य को जगत, समाज और ईश्वर से सम्बन्ध का ज्ञान प्राप्त करने के. लिये नीति- 


. आास्त्र को दर्शन में प्रवेश करना पड़ता है। द 
उपयु क्त सम्बन्ध के होते हुए भी-नीतिः शास्त्र और दर्शन शास्त्र सें निम्न- 


लिखित अन्तर हैं--दर्शन शास्त्र सम्पूर्ण सद्‌ वस्तुओं--भ्रक्ृति, जीवात्मा और ईश्वर 
के स्वरूप का विवेचन करता है जबकि नीतिं-शास्त्र केवल मानव व्यवहार और चरित्र 
. असे सम्बन्ध रखता है । इसलिये दर्शन का क्षेत्र-नीति से अधिक विस्तृत है । क्‍ 
नीतिं-शास्त्र का सम्बन्ध मानव-हित, अथवा. वेयक्तिक-हिंत से है । दशन-. 
ऑस्त्र, विश्व-हित अथवा सम्पर्ण जगत के उद्देश्य का,अध्ययन करता है । तीति-शास्त्रे 























































क्रियात्मक जीवन को प्रभावित करता है । नीति-शास्त्र व्यावहारिक विज्ञान तथा कल 
नहीं है । 3 2 48 मी पा 
हेगेल, (प्॒०8०८]), ग्रीन (76००॥) तथा अन्य दार्शनिकों की धारणा है कि 
नीति दर्शन पर आश्रित है । इसके बिपरीत राशडल तथा अन्य विद्वानों के मतानुसारः 
दर्शन नीति पर आश्वित है। यह एक विवादास्पद विषय है। किन्तु कोई भी दार्शनिक 
नींति और दर्शन के घनिष्ठ सम्बन्ध को अस्वीकार नहीं करता। दशन-शास्त्र सब 
है यक विज्ञान और नियामक विज्ञान पर आश्चित 


) नीति का धर्म से सम्बन्ध 
(एशब्रताणा ण शैक्रबा। ० ऐथांशांण् ) 


|... इच्छा-स्वातन्त्र्ण, आत्मा का अमरत्व और ईश्वर की सत्ता नतिकता के मा 
सिद्धान्त हैं। नीति-शास्त्र को सम्बन्ध नैतिक आदर्श से है । बंया नेतिक आदर्श 
प्रामाण्य का प्रश्न हमें चरम सत्य के प्रश्न में ले जाता है? क्‍या नैतिक आदर्श सत्य 
है? यह मानव मन की कल्पना मात्र तो नहीं हैं ” यदि-यह का ल्पतिक-सप्टि-मात्र है 
तो इसका हमारे जीवन पर कोई प्रभाव नहीं हो सक्कता । यदि यह केबल मानसिक 
सृष्टि है तो यह हमको प्रेरित नहीं कर सकता और न हमारा नेतिक उत्थान ही कर 
सकता है । किसी भी काल्पनिक आदर्श की वास्तविकता में सत्ता नहों हो सकती ॥ 
नें तिक आदर्श की शक्तिमत्ता का भेद इस विश्वास में निहित है कि यह आदशे-मात्र 
नहीं है, वरन्‌ एक पर्ण, चरम ईश्वरीय सत्ता का प्रकांशन है । जो हमारे लिये आदशं 
है, अवास्तविक है, वह दैवी सत्ता का स्वरूप है, वास्तविक है। नेतिक आदश में 
नित्य सिद्ध है। ईश्वर पर्णत: अथवा नैतिक चरम उत्कर्ष की शाश्वत मूर्ति हैं। ईश्वर. 
सर्वोच्च पुल्यों की विधि है, जिनकी प्राप्ति के लिये हम सदंव प्रय त्नशील रहते हैं ॥ 

इस प्रकार नीति और धर्म का सम्बन्ध घनिष्ठ है । 
होती ॥ 


.- पुत्र:, नेतिक-जीवन की माँग है कि आत्मा देह के साथ समाप्त नहीं हो 
नतिक आदर्श बंसीमित है, वर्तमान सीमित जीवन में उसकी पूर्ण प्राप्ति असम्भव 
है। जीवन का एहेश्य इस जीवन में पर्णतया सफल नहीं हो सकता । वर्तमान जीवन 
तो तैयारी में बीत जायेगा । क्या नैतिक शिक्षा के लिये जो इतने कष्ट सहन किग्ने 
जा “हे हैं मृत्युके कारण व्यर्थ हो जावेंगे ? हमारा नंतिक जीवन यथार्थ है । 

नैतिक आदर्श जसीम किन्तु साध्य है। यदि इसकी सिद्धि इस सीमित जीवन में नहों 
सकती तो इसकी सिद्धि के लिए असीम जीवन चाहिए। नेतिक जीवन आत्मा 

क्तिक अमरता का विश्वास दिलाता है। अमरता की समस्या नेतिक जीवन 
ः की समस्या है.। बड़ी से बड़ी लेकिन परिमित समय-वुद्धि 


























नीति-शास्त्र,का अन्य विज्ञानों से सम्बन्ध... ररः हब, 


ः होना चाहिए | नंतिक जीवन की यथार्थता आत्मा की अमरता की ओर संकेत 
|... करती है। 
कः ... ईश्वर की सत्ता और आत्मा की अमरता, यही दो विश्वास धर्म में मौलिक 
हैं। अत: नीति शास्त्र और धर्म का घनिष्ठ सम्बन्ध है । 02% कह: 


यह प्रश्न कि नीति पहले है या धर्म, विवादस्पद है। विभिन्‍न विद्वानों ने 





| विभिन्‍न मत प्रकट किये हैं । 
। (१) धर्म नोति का पूर्णगामी है-- 
। देकातें (00508768), लॉक (.00:०), पैली (78८५), इत्यादि विद्वानों 
| का मत है कि धर्म नीति का मूल है। नीति का उत्थान धर्म से होता है। ईश्वर 
द्वारा आदिष्ट कर्म सत्‌ है, ईश्वर द्वारा निषिद्ध कर्म असत्‌ है । ईश्वरीय नियम ही 
|... नैतिक मानदण्ड हैं। ईश्वर अपनी इच्छा से नीतिःकी सुष्टि करता है। नेतिकः 
हे नियम ईश्वर की इच्छा के ऊपर आधारित हैं। " द 
। ..._ यह मत ईश्वर के नैतिक स्वभाव को समाष्त कर देता है। यह ईश्वर को 


नैतिकता से शन्य बना देता है। इस नियम के अनसार सत्-असत्‌ का भेद उसकी 
पिरंकुश इच्छा पर आश्रित हो जाता है । वह अपने संकल्प से नीति की सुष्टि करता; 
है, यद्यपि वह नैतिक भेदों के ऊपर है। यह मत प्रमादपूर्ण है। ईश्वर अनेतिक 
नहीं हैं। वह तो नंतिक पूर्णंता की शाध्वत मूत्ति है । ईष्वर उसी कार्य आदि का 
आदेश देता है जो सत्‌ है, और उसी का निषेध करता है जो असत्‌ है। जो 
सत है उसका उसके स्वभाव से सामज्जस्य है। असत्‌ का उसके स्वभाव से 
विरोध है । नैतिक भेद उसकी स्वेच्छाचारिता पर आश्रित बहीं हैं। वे उसकी' 
नैतिक प्रकृति पर आश्वित हैं। कर्मों के सदसत-भाव का कारण ईश्वराज्ञा और 





निषेध नहीं है । इसके विपरीत ईश्वर के आदेश अथवा निर्षध का कारण उन्तका 
सत्‌ भाव है। पर का हे 
(२) न्ञीति धर्म की पृवंगामी है--.. द हक 


.. कान्द (7४7/) का विचार है नीति आवश्यक रूप से धर्म मेंलेज जाती 
है । पर्णहित के लिये हमारा विचार उच्चतम श्रेय और अधिकतम सुख के विचार 
को सम्मिलित करता है| उच्चतम श्रेय चरित्र-शुद्धि है, किन्तु पूर्णहित में सुखसे 
संयुक्त चरित्र-शुद्धि है। परन्तु साधुजन इस संसार में विरले ही सुखी पाये जाते हैं » 
तो सुख, धर्म का आवश्यक परिणाम कैसे हो सकता है ? धर्म हमारे अधिकार की 
वस्तु है, लेकिन सुख नहीं। धर्म हमारी इच्छा के आधीन' है, लेकिन सुखच-प्राप्ति _ 
४ रु ' हमारे नियन्त्रण से बाहर स्थित अनूकूल परिस्थितियों पर निर्भर है। इस अकाए 

धर्म के विश्ले शसिक झा ऐ से सख प्राप्त नहीं, होता । धर्म ॥ और सुख में.अपन्तरिक.. * 
परन्तु कौन उनमें सम्बन्ध स्थापित, करता है? वह एक अति 


है। 
हर] 
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 अम आ आ कक अक  । 


“करती है। वह ईश्वर है जो धर्म को सुख से संयुक्त कर सकता है। अतः: ईश्वर 
की सत्ता नीति का मान्य सिद्धान्त हैं। दफन लक 
के साठिस्यू (/७४7८००) के अनुसार भी नीति धर्म में ले जाती है। 
'नेतिक बाध्यता ईश्वर की सत्ता को - उपलक्षित करती है। नैतिक बाध्यता दो 
व्यक्तियों के मध्य का सम्बन्ध है। मैं नैतिकता से बाध्य हूं। प्रश्न यह है कि यह 
_ बाध्यता किसके प्रति है ? मैं स्वयं नतिक बाध्यता का जनक नहीं हूँ । यदि ऐसा होता. 
तो मैं इच्छानुसार इस बाध्यता की बुद्धि को नष्ट कर देता । समाज अथवा राष्ट्र भी 
.. इसका जतक नहीं हो सकता । क्योंकि वह - मेरे समस्त कार्यों, प्रवत्तियों और 
.. अभिप्रायों से अनभिज्ञ नहीं हो सकता । अतः ईश्वर को नैतिक- बाध्यता का. क्रारण 
. होना चाहिये, जो हमारी-सब गुप्त इच्छाओं और कार्यों से अनभिन्ञ है.। इसे 
“नीति धर्म से पूर्ण होती है । 00 5 का 
(३) नोति ओर धर्म अन्योन्याश्रित हें... 
. वस्तुत: न तो नीति. धर्म की पूव॑ंगामी है, .न-धर्मं. मीति का, बल्कि दोनों 
“एक दूसरे पर आश्वित हैं। धर्म नेतिकता का आदश आधार है, और नैतिकता 
धर्म का, हमारें सामाजिक सम्बन्धों में बाह्य प्रकाशन है। नीति, व्यक्ति और 
समाज के सम्बन्ध पर जोर, देती है, धर्म, व्यक्ति . और ईश्वर के सम्बन्ध पर जोर 
देता है । हमारे मत में नीति और धर्म के मुल भिन्‍न है। वे हमारे अनुभव. में 
साथ-साथ विकसित होते हैं और एक बड़ी सीमा तक परस्पर प्रभाषित करते हैं। 
नीति, धर्म पर प्रतिक्रिया करती है और उसे परिष्कृत करती है । धर्म, नीति पर 
प्रतिक्रिया करता.है, उसे प्रेरणा देता है और उसका उत्थान करता है। नीति, धर्म 
को नहीं हटा सकती । प्रत्यक्षयादी होते ((०ए्रा०) धर्म के स्थान पर नीति को 
लाना चाहते हैं.। उनका विश्वास है कि मानव-सेवा ही धर्मं है। किन्तु यथार्थ मानव- 
धर्म ईश्वरं के धर्म के बिना अपूर्ण है। धर्म भी नीति का स्थानापन्न नहीं हो 
सकता । नीतिविहीन धर्म अन्ध-विश्वास है। नीति और धम का सहयोग होना 
चाहिये । नीति एक मनुष्य के दूसरे मनुष्य के सम्बन्ध से स तुष्ट हो जाती हैं। 
.. धर्में, सीमित से दूर असीम की ओर जाता है। मनष्य में ससीम तथा असीम का 
.. योग हैं। वह कभी सीमित वस्तु से तृप्त नहों होता । उसकी अतप्त वासना ' अनन्त 
.. ईश्वर की इच्छा करती हैं। अनन्त ईश्वर की प्राप्त करना ही उसका लक्ष्य है। 
रा मनुष्य आदिम काले से एक अतिप्रोकृत तथा अंतिमानवीय शक्ति अथवा 
_ शक्तियों में, अर्थवां हक देवताओं में अथवा ईश्वर में विश्वास रखते रहे हैं। इसकां 
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३... नीति-शास्त्र का मनोवेज्ञानिक आधार नोति-शास्त्र का मनोव॑ज्ञानिक आधार 





(१) नतिक कर्म ओर नीतिशुन्य कर्म (श०्तन्ा शाते चिक्ञा-॥079। .4०(००७) 

... इस संदर्भ में 'नततिक' पद व्यापक अर्थ में प्रयुक्त हुआ है। इसका अर्थ सत- 
व असत्‌-गुण-सम्पन्न है । 'नतिक' शब्द से अभिप्राय: है कि जिसमें नैतिक गुण (सत्‌ 
ब असत्‌ ) विद्यमान हो । “नीतिशून्य: का अर्थ है नतिक-गुण से .रहित कम, जो कि 


नेतिक निर्णय का विषय नहीं है । नीतिशन्य कर्म, नीति-सम्पन्न तथा नीति-विरुद्ध: हे 
कर्मों से बाहर है । 


सभी कर्म नैतिक निर्णय के विषय नहीं हैं। केवल बुद्धिसम्पन्न व्यक्तियों केः 
को (यथा--आँधी बाढ़, अकाल इत्यादि) नेतिक अथवा अनैतिक नहीं कहा जा 
सकता । निर्जीव-पदाथे और प्राकृतिक घटनायें निर्णय के क्षेत्र-से- बाहर हैं । इसी 
प्रकार पशुओं के कर्म भी.न तो -नीति-सम्पन्न, होते हैं और न नीति-विरुद्ध । पशु 
विचारहीन तथा विवेकहीन- हैं-। उन्हें कर्तव्याकतंव्य- का. विवेक नहीं होता । अतः 


_. उनके कम नीति-शून्य होते हैं । बच्चों के, परगलों- के तथा बुढ्धिहीनों के कर्म भी 
-” नेतिक-गुण-रहित होते हैं, क्योंकि वे विचार और विवेक के योग्य नहीं होते | जो कर्म 


बल-पुृर्वक कराये जाते हैं अथवा जो भौतिक कारणों से बाध्य होकर ,किये जाते. है वे 


भी नीति-शून्य होते हैं, यदि उनके प्रतिरोध की शक्ति मनुष्य में नहीं है। सम्मोहित”ः 
(पसज्ऊछा07० ) अवस्था में दिये गये आदेशों के फलस्वरूप जो कर्म किये जाते हैं, 


भी नीति-शन्य होते हैं, व्योंकि उनका प्रतिरोध असम्भव होता है | भावना-पग्रन्थियों के -.. 


प्रभाव में किये हुए बाध्यतामुलक कर्म भी नीति-शून्य. होते हैं । क्योंकि वे साधारण 
कर्म नहीं, अतः उनसे नेतिक गुण नहीं पाया “जाता । प्रकृतिस्थ वयस्क मनुष्यों के 
अनैच्छिक कम भी नीति-शनन्‍्य होते-हैं। प्रतिक्षेप-क्रियायें, अनियमित क्ियायें, संहजात 
कम, विचार प्रत्यावर्ती क्रियायें, संवेगों के स्वत: प्रकाशन और आकस्मिक करे नैतिक-: 
गुण-रहित होते हैं।।.. रण 
... इस प्रकार केवल विवेक-सम्पन्न व्यक्तियों के ऐच्छिकं और अभ्यासजन्य कंमे 
ही नैतिक निर्णय के विषय हैं । ऐच्छिक कर्म आत्मा-चेतक युक्त स्वतन्त्र कर्ता के द्वारा... 


































































३०) नीति-शास्त्र 
“उनके दढ़ हो जाने के उपरान्त भी संकल्प-शक्ति के प्रबल प्रयत्न के द्वारा उन पर 
“विजय पाई जा सकती है। 5 हल 
(२) अनेच्छिक कर्म (रणाए०प्राशिए 4लांगाइ)-- का श पग 
कर्म दो प्रकार के होते हैं--ऐच्छिक और अनैच्छिक । अनैच्छिक कर्म ऐच्छिक 
कर्मों के पूर्वगामी होते हैं । अनेच्छिक कर्म कई प्रकार के होते हैं, यथा (१) स्वयं 
_ वखलित-कर्म, (२) अनियमित कर्म, (३) प्रतिक्षेप क्रिया, (४) विचार-जन्य कमे, और 
4५) सहजात कर्म । हा द 
(३ ) ऐच्छिक कम ((णैपराब्वाए 40०१085)--- है. 324 
..._ऐच्छिक कर्म वे कर्म हैं जिन्हें कर्ता जान-बूझ कर किसी इष्ट फल की प्राप्ति 
के उद्देश्य से करता है । वे आत्मा द्वारा इच्छापूर्वक किये जाने वाले कर्म हैं। ऐच्छिक 
कर्म की तीन स्थितियाँ होती हैं--मानसिक स्थिति, शारीरिक स्थिति और शरीर के 
बाहर की, अर्थात्‌ दृश्य परिणामों की स्थिति। कर 
(१) मानसिक स्थिति (शलआाओ &88०)-- द आम 
कर्म की प्रेरणा (9.78 ० 8०70०॥)--पअत्येक ऐच्छिक कर्म के पीछे कोई 
ने कोई प्रेरणा अवश्य होती है | यह प्रेरणा किसी वास्तविकता अथवा काल्पनिक... 
अभाव अथवा अपूर्णता की भावना होती है | यह या तो. कोई मूल प्रवृत्ति होती है... 
'या एषणा, अथवा कोई बौद्धिक, नैतिक, सौन्दर्य विषयक या धामिक तृष्णा। आद- क्‍ 
श्यकता अथवा अपूर्णता की भावना सेव कष्टप्रद होती है ॥ तथापि प्राय: यह भविष्य 
में आवश्यकता की तृप्ति के पूर्वज्ञान के द्वारा जनित सुखप्रद भावता के साथ मिश्चित 
होती है । इस प्रकार, कमी की दुःखप्रद भावना काल्पनिक तृप्ति की सुखप्रद भावना 
के साथ मिश्रित होती है, किन्तु दुख:प्रद भावना सुखप्रद भावना से अधिक प्रबल 


होती है । 

है | े (क) इच्छा (0०#7०)--कर्म की प्रेरणा अथवा कमी की भावना तथा क्षुधा 
|... इत्यादि इच्छा परिवर्तित हो जाती हैं। आत्मचेतना अतृष्ति की भावता के ऊपर 
|... हस्तक्षेप करती है और उसे इच्छा में परिणत कर देती है। इच्छा, एषणा की भाँति 
|... अन्धी नहीं होती है | आत्म-ज्ञान के कारण यह विवेकयुक्त होती है। इच्छा से अभि- 
: आ्रायः किसी एषणा अथवा अभाव की भावना को उसकी उचित वस्तु की उपलब्धि ' 
,... के द्वारा तुप्त करने की तृष्णा है। इच्छा से अभिप्राय उस वस्तु अथवा लक्ष्य के 
..._ विचार से है जो अभाव की भावना को सन्तुष्ट करे। उसमें लक्ष्यआप्ति : : के लिये 
यह वा अनुचित साधन का भी विंचार रहता है और उसमें उस वस् 






































_ कार्य-प्रणाली का निर्णय कर देशा है । रिणंय की अवरथा विसी विशेष-साध्य और 
“विशेष-साधन के चुनाव 23002 
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आत्मा का साम्मख्य विविध प्रतियोगी प्रवत्तियों से हो जाता है। कई आवश्यकतायें 
प्ति चाहती हैं जिनके परिणामरबरूप मन में एक साथ कई लक्ष्यों, उद्देश्यों और 


अबत्तियों कः उदय हो जाता है । इस प्रकार विविध इच्छायें मन को विभिन्‍न 


दिशाओं में आकषित करती हैं | सभी लक्ष्यों की प्राप्ति एक साथ नहीं हो सकती । 
“सब इच्छाओं की पूति एक ही समय नहीं हो सकती ! उनमें परस्पर विरोध भी हो 


जाता है। यदि एक की पूर्ति होती है तो दूसरी अपूर्त रह जाती है। इस प्रकार, मन 
हें इच्छाओं अथवा प्रवृत्तियों में प्रतियोगिता या संघर्ष उत्पन्न हो जाता है । 


किन्त, इस प्रकार का क्थन एक भिथ्या उक्ति है। प्रवत्तियाँ आत्मा के ऊपर 
बाहर से प्रतिक्रिया करने वाली बाह्य शत्तियाँ नहीं हैं। वे आत्मा की ही दशायें हैं। 
स्टाउट के अनुसार प्रेरणायें निरपेक्ष दृष्टा के रूप में आत्मा के सम्मुख युद्ध करने वालो 
पस्वतन्त्र शवितयाँ नहीं हैं; वे आत्मा के स्वभाव से उत्पन्न .. आत्मा की ही .अवस्थायें 
हैं । ड्यूई के अनुसार, संघर्ष आत्मा का आत्मा से है; विरोधी योद्धा और युद्धभूमि 
सब आत्मा ही है । इस दृ्दास्मक अवस्था में आत्मा कायये को स्थगित कर देता है 
:और विभिन्‍न प्रेरणाओं के द्वारा, जिनकी स्वतन्त्र सत्ता नहीं है, इधर-उधर खींचा 


जाता है। कुछ लोगों की धारणा है कि प्रयोजन आत्मा द्वारा स्वीकृत इच्छा है। 


“इस दशा में हम प्रयोजन-संघर्ष नहीं कह सकते; इच्छाओं का संघर्ष कह सकते हैं । 
 (ग) घिचारणा (८7/८०7०४)- विभिन्‍न प्रवृत्तियों के मध्य संघर्ष को 

अवस्था में आत्मा कर्म को रथमित कर देती है और विविध प्रवत्तियों से प्रेरित कार्यों 

“के गण-दोषों के ऊपर विचारणा करती है । आत्मा विभिन्‍न विकहपों के पक्ष और 


“विपक्षों का तुलनात्मक विचार करती है | इसे विचारणा कहते हैं। विचारणा से 


पअभिप्राय आत्मा से पथक इच्छाओं के बलाबल की परीक्षा नहों है। इच्छायें आत्मा 
पकीं ही अवस्थायें हैं। विचारणा प्रतिद्वन्द्दी इच्छाओं में एक के चुनाव के हेतु विविध- 
'डच्छाओं के द्वारा प्रेरित कर्मों के गुण-दोषों के बिन्तत की मानसिक प्रकिया है। 

(घ) निर्णय अथवा चुनाव (/0९८ंशं०ए ० (॥००९४)--विचारणा के उप- 


राग्त आरमा एक प्रेरणा-विशेष को चन लेती है और अपने को उसके साथ एकाकार 


'कर देती है । यह एक को चुनक़र अन्य प्रेरणाओं का निषेष कर देती है। इस- 


. अचयमनात्मक तिया को चुनाव अथवा निर्णय कहते हैं । इस स्थिति' में , आत्मा चुने हुए 


साधनों के ढारा एक निर्दिचत प्रेरणा या अभीष्ट को सिद्ध कस्ने के हेतु एक निश्चित 


की अवस्था है । निर्णय से अभिप्राय आत्मा से 






































































....... (ड] निश्चय अथवा संकल्प--कभी-कंभी निर्णय तत्काल कार्य-रूप में परिणत 
हो जाता है । उस दशा में निश्चय की कोई आवश्यकता नहीं प्रतीत होती । परन्तु, 


कभी-कभी कर्म स्थगित कर दिया जाता हैं और उस दशा में निश्चय की आवश्यकता 
होती है । निश्चय से अंभिश्नाय पूर्वकृत निर्णय पर डटे रहना है। यहं निर्णय को 
र्यान्वित केरने का और निर्णयभावं तथा दुविधा को हटाने का संकल्प है ।। 


री है 86.2 हज उप है हट 2 | 


« (२) शारीरिक स्थिति (8०भाए 506) कि आप, 

की जब चनाव का निश्चय हो जाता है तो वह शारीरिक क्रिया में परिवर्तित हो 

जाता है । संकल्प और शारीरिक गति में क्या सम्बन्ध है? संकल्प में हमें उस शारी-- 
'रिक गति की स्पष्ठ कल्पना होती है, जो संकल्प को कार्यान्वित करेगी। गति की 
यह स्पष्ट कल्पना जब चेतना के ऊपर अधिकार कर लेती है तो अनायास ही पेशियों 
में गति उत्पन्न हो जाती है। विलियम जेम्स के मतानुसार, गति का विचार अपने- 


प्रवरत्तक स्वभाव के कारण शारीरिक क्रिया में सम्पन्त हो जाता है। 


(३) बाह्य परिणाम (फ्राक्तातं (!0०॥5९९ए९॥९९४ )--- 
.. शारीरिक किया वाह्य जगत से परिवर्तन पैदा करती है । ये परिवर्तंत परिणाम 


कहलाते हैं । परिणाम विभिन्‍न प्रकार के होते हैं जे से--चुने हुए उद्देश्यों की सिद्धि 
चुने हुए उचित व अनुचित साधनों की सिद्धि; कुछ प्रत्याशित परिणाम; कुछ 
... अप्रत्याशित अथवा आकस्मिक परिणाम । 


(४) इच्छा (0०४४४)-- 8 है 2 
इच्छा से अभिप्राय किसी कर्त्ता की अभीष्ट-सिद्धि अथवा अभाव पूति .की 
चाह है। इच्छा आत्मा की वास्तविक दशा और किसी अपेक्षित-भविष्य-दशा की 
कल्पना के बीच एक तनाव की. स्थिति है । यह एक ज़टिल मानसिक स्थिति.है, जिसमें 
ज्ञानात्मकं, भावात्मंक और क्रियात्मक तीनों तत्व वर्त मान होते हैं । 


_... ज्ञानांत्मक तत्व इस प्रकार हैं--अभाव की भावेनें को दूर करने वाली वस्तु 
क को विचार; उचित व अनुचित साधनों का विचार जो कि: उद्देश्य की प्राप्ति में 
स्थितिःऔर आदर्श के भेद का ज्ञान अथवा वर्तमान अपूर्णता 
स्थिति से तुलना । वास्तविक स्थिति और आदर्श के वेषम्य 
ती है इंच्छा भी उतनी अधिक बलवती होती है । 
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और आत्म-चेतनायुकत होते हैं। पेड़ पौधों की जैव-वृत्तियाँ या शारीरिक आव- 
ज्यकतायें होती हैं; उनकी पोषक-द्रव्य खींचने के लिये जड़ों को भूमि में फेंकने की 
और प्रकाश लेने के लिये शाखाओं को फैलाने की अचेतन जैव-वत्ति होती है। शारी- 
रिक आवश्यकताओं की उन्हें अनुभूति नहीं होती, क्योंकि वे अचेतन हैं । पेड़-पौधों 
की शारीरिक आवश्यकतायें अन्धी और अचेतन एषणायें होती हैं। द 
किन्तु, पशुओं की प्रवृत्तियाँ अन्धी किन्तु चेतन वृत्तियाँ होती पशु 
चेतनायुकत होते हैं, उन्हें सुख-दुख की अनुभूति होती है। अत: पशु को प्रवृत्ति की 
अनुभूति होती है। यह अनुभूति किसी वस्तु के प्रति केवल एक अच्धी प्रवृत्ति न 


: होकर किसी सीमा तक चेतना में विद्यमान होती है। किस प्रकार की वस्तु आव- 
श्यकता की पूर्ति करेगी, इस विषय का निश्चित विचार भी चेतना में हो सकता 
है। उच्च श्रंणी के पशुओं में इच्छित वस्तु की स्पष्ट चेतना होती है, किन्तु सुख- 

उदाहरणाथ, एक भूखे कुत्ते . 


दुख-रूप भावात्मक तत्व तीब्र रूप में पाया जाता है । 
को अभीष्ट वस्तु के स्वरूप की प्रायः पूर्ण चेतना होती है। किन्तु, निम्न-श्रेणी के 


पशुओं में उस वस्तु की चेतना कुछ अस्पष्ट होती है। उनकी चेतना में किसी वस्तु 


के निश्चित विचार की अपेक्षा सुंख अथवा दुःख का तत्व अधिक तीक्र होता है । 
पशु चेतनायुक्त होते हैं, किन्तु आत्म-चेतनायुक्त नहीं । 

मनुष्य की इच्छा में केवल वस्तु की चेतना और सुख तथा दुःख की भावनायें 
मात्र न होकर शुभाशुभ की भी पहिचान होती है । पेड़-पौधों के अन्दर पोषक-तत्वों 
की शरीर के लिये आवश्यकता-मात्र होती है। पशुओं में क्षधा होती है। किन्तु 
मनुष्यों में इसका परिवर्तन भोजन की इच्छा के रूप में हो जाता है । मनुष्य निश्चित 
रूप से भोजन को एक लक्ष्य के रूप में पहिचानते हैं। इस प्रकार इच्छा केवल मनुष्य 
की होती है जो कि विवेकयुक्त कर्त्ता है। मनृष्य आत्म-चेतनायुक्त होते हैं, अत 
उनको शुभाशुभ का ज्ञान है । 
(६) इच्छा का आत्म ओऔर चरित्र से सम्बन्ध 
(एिशेत्रांगा ० 96॥8 (0,5९॥ शात टशाक्बाब्र८ंश) 


छायें बुद्धियुक्त कर्त्ता की होती हैं। वे क्षुधा के समान अन्धी नहीं होती । द े 
वे अचेतन वत्तियाँ भी नहीं हैं। वे आत्म-चेतना के कारण प्रबुद्ध होती हैं। वे किसी _ 


शुभ-वस्तु की प्राप्ति के लिये आत्मा की चेतनायुकत चाहें होती हैं। आत्मा किसी 


अभीष्ट वस्तु या लक्ष्य को प्राप्ति के लिये चुनता है, जिससे उसका हित-साधन होता है... 


और जिसे वह अपने चरित्र का अविरोधी जानता है । 


.... स्य्रहेड का मत है कि इच्छायें सदेव वस्तु-विषयक होती हैं, और वस्तुओं 
.. का आत्मा के लिये मूल्य होता है जिसका चरित्र से सामंजस्थ रहता है ।! उदाहर- 
..._ णार्थ, एक दाशंनिक को दर्शन-सम्बन्धी पुस्तकें पढ़ने की तीन इच्छा है। यह इच्छा 
..._ घनिष्ठ रूप से उसकी आ 








| तथा चरित्र से सम्बन्धित है। दाशंनिक प्रर 


न्‍्थों का. 
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अध्ययन उसकी आत्मा के लिये मूल्य रखता है । क्योंकि, अध्ययन का उसके मन की 
दांशंनिक वत्ति से अथवा उसकी स्थायी प्रवृत्ति से अर्थात्‌ उसके चरित्र से 
सामंजस्य है । क्‍ द हे 
म्यू रहेड के अनुसार, इच्छा और आत्मा व उसके चरित्र के सम्बन्ध इस 
प्रकार हैं--मनष्य की इच्छायें मनृष्य को निरथंक प्रमित करने वाली अन्ध शक्तियाँ 
नहीं हैं। वे सदा वस्तुओं के स्पष्ट अथवा अस्पष्ट विचारों से युक्त होती हैं। इस 
लिये पशु-प्रवृत्ति मात्र से उनका वेषम्य है । वस्तुयें आत्मा से द्विविध सम्बन्ध रखती 
हैं। आत्मा के चरित्र से उनका आवश्यक सम्बन्ध होता है। आत्मा, इच्छाओं की 
सृष्टि रोचक वस्तुओं की प्राप्ति के हेतु करता है क्योंकि उनका उसके चरित्र से 
सामंजस्य होता है। उनका आत्मा से सम्बन्ध इसलिये होता है कि उनकी उपलब्धि 
आत्मा को इष्ट होती है। इस कथन--कि कोई व्यक्ति किसी वस्तु की कामना करता 
है, का अभिप्राय है कि वह व्यक्ति उस वस्तु में आत्मा की पूर्णता लक्षित करता है । 
समस्त इच्छायें आत्मा की इच्छायें होती हैं। उनका लक्ष्य किसी प्रकार की आत्म- 
पूर्णता होता है। कम 
(७) इच्छा का क्षेत्र (5९०७९ 0० 0९8॥0)--- 
मैंकेन्जी का कथन है कि प्रत्येक इच्छा का अपना एक विशिष्ट क्षेत्र होता 
है । इस क्षेत्र से बाहर वह निरथेक होती है। यह क्षेत्र सम्पूर्ण चरित्र का उस काल 
में प्रकाशित-रूप होता है जिसमें व्यक्ति को इच्छा की अनुभूति होती है । इच्छा का. 
क्षेत्र किसी क्षण में मनृष्य के नैतिक दृष्टिकोण का क्षेत्र होता है ।* प्रत्येक व्यक्ति को 
एक विशेष इच्छा-क्षेत्र में रहने की आदत होती है। यह विशेष-इच्छा क्षेत्र उसका | 
स्थायी चरित्र होता है। इस प्रकार उसकी इच्छायें उसके मन में स्थित स्वतन्त्र झ 
सत्तायें नहीं हैं। वे किसी इच्छा-क्षेत्र से सम्बन्धित होती हैं, जो उसके चरित्र अंथवा | 
. स्थायी-संकल्प-प्रवृत्ति का बना हुआ होता है। किन्तु वही व्यक्ति नियमित रूप से 
. एक ही इच्छा-द्षेत्र में नहीं रहता । विविध इच्छायें अलग-अलग मानसिक स्थितियों. 
. में, स्वास्थ्य की भिन्‍न-भिन्‍न दशाओं में हमारे मन पर अधिकार करती हैं। इन परि- 
 बंत॑नों के कारण इच्छा-क्षेत्र भी परिवर्तित होते रहते हैं। प्रत्येक इच्छा-दक्षेत्र में 
.. . इच्छाओं का विन्यात्ष भी नूतन होता है। कोई व्यक्ति एक इच्छा-ल्षेत्र से दूसरे में 
. जा सकता है। किन्तु, उसकी इच्छायें स्वतन्त्र न होकर सर्देव किसी इच्छा-क्षेत्र से 
. सम्बन्धित रहती है। बा 
(८) इच्छा, अभिलाषा और संकल्प (06876, ज्रांशा थ्ात जात) 
संकल्प की क्रिया इच्छा एक तत्व है। सर्वप्रथम किसी अभाव की अनुभूति 
मा उसको इच्छा में परिवर्तित कर देती है, विचारणा के उपरान्त 














नीति-शास्त्र का मनोवैज्ञानिक आधार ३५ 
किसी जटिल का में इच्छाओं का संघर्ष होता है। ऐसी स्थिति में आत्मा 
कार्य का बिरोध कर देती है और विभिन्‍न इच्छाओं के गुणावगुणों पर विचारणा 
जज के रते हुए एक इच्छा को चुनकर अन्य इच्छाओं को छोड़ देती है । इस प्रकार स्वीकृत 
इच्छा प्रधान ओर कमं-प्रेरक बन जाती है। ऐसी इच्छा को मेंकेंजी ने प्रबल इच्छा 
(१४१४$0) कहा है। इन्द्वात्मक-स्थिति में कुछ इच्छायें दूसरी इच्छाओं पर हावी हो 
जाती हैं और कुछ दब जाती हैं। जिन इच्छाओं की शक्ति संघर्ष के कारण क्षीण नहीं 
होती बल्कि स्थिर रह जाती है उन्हीं को प्रबल इच्छे। कहना चाहिये ।* 
एक गप्रभावहीन इच्छा सदेव इच्छा कहलाती है। प्रबल इच्छा अभिलाषा 
कहलाती है। यह सम्भव है कि कोई प्रबल इच्छा उस इच्छा क्षेत्र से सामन्‍्जस्य न _ 
रखती हो जिसमें व्यक्ति रहता है। ऐसी स्थिति में व्यक्ति उसे अस्वीकृत कर सकता 
है। परन्तु वह जब उसके इच्छा-क्षेत्र से मेल खाती है तो उसका परिवर्तन ऐच्छिक 
या संकल्पात्मक कर्म में हो जाता है। उदाहरणार्थ एक निर्धन औषधि-विक्रेता विष 
का विक्रय करता है। उसे विष बेचना पसन्द नहीं हैं। किन्तु उसकी भयानक दरिद्गता 
उसे ऐसा करने को बाध्य करती है। उसकी प्रबल इच्छा विष-विक्रय के विरुद्ध है । 
. किन्तु उसका प्रभावशाली इच्छा-क्षेत्र, जिसकी रचना उसकी दरिद्रता के कारण हुई है 
उसे विष बेचने का संकल्प करते के लिये बाध्य करता है। इस प्रकार, “अभिलाषा 
एक प्रबल इच्छा है, जबकि संकल्प किसी इच्छा-द्षेत्र के प्रभुत्व पर आश्रित होता 
. है।* संकल्प आत्मा द्वारा स्वीकृत, प्रबल और इच्छा-क्षेत्र से स।मंजस्थ रखने वाला 
: होता है। 
(६) प्रयोजन, लक्ष्य तथा उहूँ इय (१४०४४०) 
.... प्रयोजन का अथे है--बह जो किसी विशेष कर्म में प्रवत्त करता है। “प्रयोजन 
के दो अर्थ हो सकते हैं: एक, वह जो विशेष प्रकार की क्रिया के लिए बाध्य करता 
है, दूसरा, वह जो उसके लिए प्रेरित करता है ।”* पूर्व अर्थ में प्रयोजन क्रिया की 
प्रेरणा है। यह किसी अभाव की अनुभूति है। यह वह “भाव है जो हमें कार्य के 
लिये उत्तेजित करता है । इस अर्थ में, किसी मनृष्य की सुख अथवा दुःख की अनू- 
... भूति को या क्रोध, ईर्ष्या, भय अथंबा दया के संवेगों को उसकी प्रवर्तता कह-सकते 
_हैं। हा,म (म्रणा०), बेन्थम (छत) जे० एस० मिल (7. 5. शा।) और 
बेच (87) जैसे सुखवादियों का मत है कि केवल सुख और दुःख के भाव ही कार्यों 
: की प्रेरणायें हैं । इच्छाकृत कर्मों का नियामक केवल यही हैं । लोग सदेव सुख-प्राप्ति _ 
७ और दुःख-निवृत्ति का प्रयत्न करते हैं। भाव और संवेग कर्म की प्रेरणा हैं। बेन्थम _ 
- का कथन है कि, “प्रेरणा वस्तुतः विशेष रूप-में प्रवतंक सुख अथवा दुःख के अतिरिक्त _ 
... कुछ नहीं है।” मिल के अनुसार “प्रेरणा एक भाव है जो उस कर्त्ता को कुछ करने _ 
... का संकल्प करवाती है ।”” मिल ने मोटिव (70806) शब्द को प्रेरणा अथे में लिया है 
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३.६ हू य .... नीति-शास्त्र 


किन्तु, मनुष्य एक बुद्धिमान्‌ प्राणी है। केवल अन्ध भाव और संवेग उसे कर्म 
के लिये प्रेरित नहीं कर सकते । आत्मा के द्वारा विचार के उपरान्त उनका इच्छाओं 
. में परिवतैन होना चाहिये। यदि कोई मनुष्य पूर्ण-रूप से भाव व संवेग के आवेश में 
होता है तो उसे काये का कर्त्ता कहना बिल्कुल असंगत है । ऐच्छिक-कर्म में विचारण 
. चुनाव और संकल्प का समावेश होता है । ये विवेकपूर्ण क्रियायें हैं। लक्ष्य के विचार | 
को ही प्रयोजन कहना उपयुक्त है । शुभ के रूप में उसका चुनाव आत्मा के द्वारा... 
होता है। यही धर्म के लिये प्रेरित करता है। भावों को कम का निमित्त-कारण 
कहा जा सकता है। लक्ष्य का विचार उद्देश्य कारण है। म्यूरहेड का कथन है कि 
एकान्तरूप से केवल भाव ही कम का प्रयोजन नहीं हो सकता । इच्छा के तत्व के रूप 
में भाव केवल निमित्त कारण होता है, जबकि प्रयोजन का संकेत उद्देश्य कारण की 
ओर होता है। 
ग्रीन (].. 8. (४6९॥), मैंकेन्जी जेसे नीतिशास्त्रियों के मतानुसार, साध्य- 
लक्षण का विचार ही कम का प्रयोजन है । ग्रीन की परिभाषा है, “प्रयोजन लक्ष्य । 
का विचार है जिसे कोई आत्मा-चेतनायुक्त प्राणी अपने सम्मुख रखता है व जिसे प्राप्त... 
करने के लिये वह प्रयत्नशील होता है ।” मैकेन्जी के अनुसार, नेतिक व्यवहार ऐच्छिक । 
होता है, और ऐच्छिक कम साधारण रूप से भाव-प्रेरित नहीं होता | भाव इसके लिए... 
अपर्याप्त होता है । जब कोई कम में प्रवत्त होता है तो भाव के अतिरिक्त साध्य का. 
विचार भी आवश्यक होना चाहिए ।” 


म्यूरहेड के अनुसार प्रयोजन से अभिप्राय अपने चरित्र के अनुकूल आत्मा के: 

द्वारा चुने हुये लक्ष्यों के विचार से है । प्रयोजन चुनी हुई इच्छा या उद्देश्य है। कभी- 

. कभी-इच्छाओं के मध्य संघर्ष उत्पन्न हो जाया करता है। ऐसी अवस्था में कई लक्ष्य 

.. आत्मा के सम्मुख उपस्थित हो जाते हैं। आत्मा उनके गुण-दोषों का विचार करती है 
... और उनमें से एक का चुनाव करके दूसरों को अस्वीकृत कर देता है। यही चुना हुआ 
.. लक्ष्य कर्म का वास्तविक प्रवत्तंक है। म्यूरहेड के अनुसार, “ठीक है कि कर्म का 
._ प्रवत्तेक-भाव अकेला नहीं हो सकता; किन्तु साध्य या वस्तु का विचार भी एकान्त 
.. रूप से नहीं हो सकता । विचार स्वतः कर्म के लिये प्रेरित नहीं कर सकता । ऐच्छिक 
.. कर्म में मन में विचार की उपस्थिति-मात्र विचार को प्रेरित करने की क्षमता नहीं 
.._ प्रदान कर सकती । यह तो विचार की किसी पूर्व-निश्चित प्रवृत्ति या इच्छा-क्षेत्र से 
..._ संगति ही कर सकती है ।” इस प्रकार प्रयोजन से अभिप्राय उस उद्देश्य के विचार से है 
|... जिसका चुनाव आत्मा ने उस इच्छा-क्षेत्र से उसका साम्य होने के कारण किया है 
उस काल में आत्मा पाई जाती है। यह मत' सर्वाधिक उपयुक्त प्रतीत होता है। 
त मैकेन्जी के मत से भिन्‍न नहीं है। यह केवल उसके “प्रयोजन” के अर्थ को 
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( १ ०) पघख और प्रयोजन (?]९4५ए/९ बारी 0४५४९ )--- 
मनोवैज्ञानिक सुखवादी (यथा, बेन्थम और जे० एस० मिल) कहते हैं कि 
इच्छा का विषय सदा सुख होता है । स्वभावत: मनुष्य सुख-प्राप्ति और दु ख-निव त्ति 
का इच्छक होता है । सुख इच्छा का सामान्य विषय है । केवल यही कम का प्रवत्तक 
होता है । 
यह मत दोषपूर्ण है । इच्छा की उत्पत्ति अभाव की अनुभूति से होती है। 
जब इस अभाव की पूर्ति हो जाती है तो सुख की प्राप्ति होती है । जब हमारी 
इच्छा पर्ण हो जाती है तो सुख मिलता है । उदाहरण के लिये--हमें भूख लगती 
है । हमें भोजन की इच्छा होती है । जब वस्तु (यथा, भोजन ) प्राप्त हो जाती है 
तो सुख मिलता है | अतः इच्छा सुख के लिये नहीं होती । किन्तु, सुख इच्छित-वस्तु 
की प्राप्ति का फल है । कुछ अवस्थाओं में सुख भी इच्छा का विषय हो सकता है । 
सस्‍्वाद-लोलुप मनुष्य भूख की अनुपस्थिति में केवल सुख-प्राप्ति के हेतु स्वादिष्ट 
भोजन की इच्छा करता है । इस प्रकार सामान्यतया सुख इच्छा का विषय नहीं होता । 
(११) दुद्धि और प्रयोजन (॥९9800 भाव ](०॥४९) 
ह्ायम ने बुद्धि को प्रवृत्तियों की सेविका बताया है। उसके अनुसार, “मनुष्य 
की बुद्धि है और उसे प्रवृत्तियों की सेविका होता चाहिये; उसका उनकी सेवा और 
आज्ञाफलन के अतिरिक्त अन्य कार्य का बहाना करना भिथ्या है।” प्रवृत्तियाँ मनो- 
वेग हैं। विशेष मनोवेग कार्यों को लक्ष्य प्रदान करते हैं। बुद्धि केवल उन साधनों 
का निर्देश मात्र कर सकती है जिससे उन लक्ष्यों की प्राप्ति हो सकती है। कार्य के 
लक्ष्य का निर्धारण मूल-प्रवृत्तियों के द्वारा होता है | बुद्धि उन साधनों का निदंश 
व करती है जिससे उनकी प्राप्ति सुगमतापूर्वक हो सकती है। इस प्रकार, बुद्धि का 
; स्थान प्रवत्ति की तुलना में गौण है। बुद्धि हमारे लिये एक नवीन प्रयोजन की सूष्टि 
नहीं कर सकती यह केवल वतंमान प्रयोजन की प्राप्ति के लिये उपायों का निरदेश 
कर संकती है । ; दे 
द यह मत भ्रान्त है। यह मत इस धारणा पर आधारित है कि मन अलग-अलग 
स्वतन्त्र इच्छाओं का समह है जिनमें बुद्धि एक पृथक्‌ शक्ति के रूप में कार्थ करती है । 
यह धारणा निराधार है । मन एक ऐक्ययुक्त सत्ता है जिसमें बुद्धि केवल इच्छाओं और 
प्रवत्तियों का नियन्त्रण ही नहीं करती बल्कि उनकी प्रकृति को भी निर्धारित करती 
है । बुद्धि प्रवृत्तियों को उत वस्तुओं के लिये इच्छाओं में परिवर्तित कर देती है जिनको ._ 
बह अच्छा समझती है । पशु मे केवल प्रव॒त्तियाँ तथा मनोवेग होते हैं। किन्तु मनुष्य 
उनको आत्म-चेतना और आत्म-हित के विचार के द्वारा प्रबुद्ध बता देता है। इस. 
. प्रकार बुद्धि हमें कम की प्रे रणायें दे सकती है । बुद्धि-युक्‍्त मनुष्य की प्र रणायें अंशत: । 
. इच्छाओं से और अंशतः बुद्धि से निमित होती हैं।. क्‍ रा 
हम मनुष्य आंशिक-रूप में अनुभूतिक्षम है और आंशिक रूप में विचारवान्‌ है। 
..._ अतः उसकी प्रेरणायें अंशतः भाव, प्रवृत्ति और इच्छाओं के द्वारा तथा अंशतः बुद्धि रा 
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द्वारा निर्धारित होती हैं | हमें यह नहीं समझ लेना चाहिये कि सभी प्रेरणायें बुद्धि 

युक्त होती हैं, क्योंकि मनुष्य पूर्णतया विचारवान्‌ प्राणी नहीं हैं। सदि वह पूर्णतया 
विचारवान्‌ होता है तो उसकी सभी प्र रणायें बुद्धियुक्त होतीं | किन्तु, मनुष्य मूल 
प्रवत्तियों और वासनाओं से युक्त है। अतः प्रायः सर्वोच्च शुभ का ज्ञान रखते हुये 
भी वह उसका अनुसरण नहीं कर सकता | वह जानता है कि परिस्थिति-विशेष में 
क्या करना उचित है, किन्तु कभी-कभी वह अनुचित करता है । अत: केवल बुद्धि ही 
कर्म की प्रवर्तक नहीं है । द न है 
(१२) प्र रणाओं की रचना ((शाहराएपंग ० शिणाए००)-- 

.... प्रेरणायें न तो पूर्णतया विवेकहीन और न पूर्णतया विवेकयुक्त होती हैं। 
उनकी रचना अंशत: भावों, वासनाओं से और इच्छाओं से और अशतः बुद्धि से होती 
है । इच्छाओं के लक्ष्य अंशत: अतुप्ति की भावना से निर्धारित होते हैं जिसकी. निवृत्ति 
उनको इष्ट होती हैं, और अंशत: शुभ के बौद्धिक विचार के द्वारा जिसका अनुसरण 
किया जाना चाहिये | इस प्रकार भाव और बुद्धि दोनों प्रेरणा की प्रकृति को 

निर्धारित करते हैं मनुष्य की प्रकृति ऐन्द्रिय तथा बौद्धिक है । 

( १३ ) प्रयोजन ओर अभिष्राय (0076 80 [राशाधंता ) -- 


बेन्थम और जे० एस० मिल 'प्रेरणा' को कर्म के स्नोत या भाव अथवा संवेग 
के अर्थ में और “अभिप्राय' को लक्ष्य, विषय अथवा कर्म के उद्देश्य के अर्थ में प्रयुक्त 


किन्तु यह दोषपूर्ण है। प्रयोजन और अभिप्राय दोनों ही उद्देश्य कारण हैं। अभिप्राय 
- प्रयोजन से व्यापक अवश्य है । प्रयोजन अभिप्राय का अंश है। किन्तु ऐच्छिक कर्म 
_का प्रयोजन चुना हुआ लक्ष्य है जिसकी सिद्धि इसके द्वारा होती है। यह आत्मा को 
कर्म के लिये प्रेरित करता है, किन्तु इसकी सिद्धि के लिये साधनों का प्रयोग आब- 
.. श्यक होता है। लक्ष्य सुखकर हो सकता है, किन्तु इसकी सिद्धि के लिये दुःखप्रद 
उपाय हो सकते हैं। यह भी सम्भव है कि उपाय अंशतः सुखप्रद और अंशत: दु:ख- 
. प्रद हों । प्रयोजन चुने हुये लक्ष्य का विचार होता है। अधभिप्राय आत्मा के द्वारा चुने 
.. हुये लक्ष्य और सुखकर अथवा दुःखकर साधन दोनों का विचार होता है। इस प्रकार: 
. अभिप्नाय प्रयोजन से अपेक्षाकृत व्यापक है । अश्िप्राय प्रयोजन को अपने में शामिल 
करता है। यह चुने हुये साधनों और कर्म के पूर्व॑दृष्ट परिणामों का विचार है। 
...॑._  बन्‍्थम ने प्रयोजन और अभिप्राय के भेद को स्पष्ट करते. हुये कहा है कि. 
.. श्रयोजन वह है जिसके लिये कर्म किया जाता है जबकि अभिप्राय में, जिसके लिये 
.._ कर्म कियः जाता है और जिसके निवारणार्थ किया जाता है, दोनों सम्मिलित हैं। इस 
.. अ्रकार, अभिप्नाय प्रवतंक और निवारक दोनों को शामिल करता है। पिता अपने 
अब को उसके हितार्थ दण्ड देता है। पुत्र का हित उसका प्रयोजन है। किस्तु, पुत्र को... 
ता अभिप्राय भी हीता है। पुत्र को तजा देता उसके अभिप्राय 

















करते हैं। प्रयोजन कर्म का निमित्त कारण व अभिप्राय उद्देश्य कारण मानते हैं। &.. 
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का भाग है, किन्तु, यह उसका प्रयोजन नहीं हो सकता | इस प्रकार अधभिप्राय में 
लक्ष्य का विचार अथवा प्रयोजन तथा उपायों का विचार दोनों शामिल हैं। 
किसी कर्म का प्रयोजन लक्ष्य का विचार है जो उसे करने के लिये प्रवत्त 
करता है। इसे अभिप्राय में शामिल किया जाना चाहिये, लेकिन यह सम्पूर्ण अभि- 
प्राय के तुल्य नहीं है । अभिप्राय साधन के विचार को भी शामिल करता है जोकि 
कर्ता को कर्म करने के लिग्रे निवारित भी कर सकता है। जब बूटस (80608). 
ने अपने देश के कल्याण के लिये सीजर ((!९४४००) के बध के लिये षड्यन्त्र में 
भाग लिया था तो निश्चय ही सीजर का बध उसका अभिप्राय था, लेकिन प्रयोजन 
नहीं । देश को स्वतन्त्र करना ब्रूटस का उद्देश्य था; सीजर का बध उसके उद्देश्य 
का कोई अंश नहीं था । किन्तु यह कष्टप्रद उपाय या अवलम्बन अपने उदेश्य-सिद्धि 
के लिये प्रयुक्त किया गया था। अतः वह उसके अभिप्राय का एक भाग था। इस 
प्रकार अभिपष्राय का क्षेत्र प्रयोजन से अधिक व्यापक है । इसमें चुने हुए उद्देश्य का 
विचार, चुने हुये उपाय का विचार और प्रत्याशित फलों का विचार सम्मिलित है । 
(१४) आदत (प्रक्कत-- द 
आदत या अभ्यास बार-बार दोहराये गये ऐच्छिक कर्मों का फल है | ऐच्छिक 
कर्मों को पहिले संकल्प की आवश्यकता होती है, लेकिन जब वे दोहराये जाते हैं तो 
उतकी आदत बन जाती है। तत्पश्चात्‌ उन्हें चेतना के द्वारा पथ-प्रदर्शन अथवा 
प्रयास की आवश्यकता नहीं रहती । जब कोई अभ्यस्त कमं-पूर्णरूपेण स्थायी हो 
जाता है तो बह प्राय: पूर्णतया यान्त्रिक और स्वयंचालित हो जाता है। आदत के 
लक्षण इस प्रकार हैं--सुगमता, समरूपता, शीघ्रता, यथार्थता, चेतना के आधार से 
मुक्ति, और अपरिवतंनीयता । आदतों का नेतिक महत्व है। वे ऐच्छिक क्रियाओं के 
बार-बार दोहराये जाने के फल हैं। अतः वे नैतिक निर्णय के विषय हैं। हम 
नैतिक रूप से केवल अपने इच्छापुर्वक किये गये कार्यों के लिये ही नहीं बरन्‌ आदतों 
के लिये भी उत्तरदायी हैं | बुरी आदतों से क्रीतदासों को अपने नैतिक अपराधों के 
लिये क्षमा नहीं किया जा सकता । वे अपनी आदतों के लिये स्वयं उत्तरदायी हैं। 
आदतों में चरित्र निहित होता है। चरित्र नेतिक निर्णय का विषय है। व्यवहार 
चरित्र की अभिव्यक्ति है। इसमें ऐच्छिक कम और आदतें दोनों शामिल हैं । 
(१५) धर्म ज्ञान और आदत (शा।ए०, &००७]९086 थ्ाव॑ घं॥0/)-- क्‍ 
सुकरात (50८78/6७ 469 8८-399 80) की धारणा है कि धर्म ज्ञान है।. 
_ किसी परिस्थिति-विशेष में धर्म के लिये कत्तेव्य का ज्ञान आवश्यक है। जटिल 
. परिस्थितियों में वैतिक जीवन के लिये मूत्तें कत्तंव्यों में नैतिक अन्तद्‌ षिट नितान्त 







..... . अरस्तू (7806 385 छ. (.-३22 8. ९.) का विचार है कि धर्म न. 
... आदत है । यद्यपि फर्म के लिये कत्तंव्य-शञान आवश्यक है किन्तु प्रायः सत्‌ का ज्ञान: 
2.7. रखते हुये भी हम बासनाओं के प्रभाव में आकर अथवा संकल्प-शक्ति की निर्बंलता 













































४० तीति-शास्त्र 
के कारण असत्‌ कर्म कर बैठते हैं। अतः धर्म के लिये धर्मांचरण का अभ्यास 
आवश्यक है | धर्माचरण की आदत पड़ जाने पर चरित्र अच्छा बनजाता है। इस 
. प्रकार, धर्म के लिये ज्ञान की अपेक्षा जो कि प्रायः वर्त मान होता है, आदत महत्व- 
७ बण हैं. * 7० कम आ-क 
मैकेंजी का मत इस विषय में मान्य है । उसके अनुसार, धर्म-ज्ञान दोनों ही 
हैं। आदत कोई कार्य करने की होती है । उसी आदत का जिसमें विचारणा और 
चुनाव के तत्व उपस्थित हैं, नैतिक रूप से महत्वपूर्ण है। चुनाव तभी नैतिक हो 
सकता है जबकि हमें सदसत्‌ का विवेक हो । अतः धर्म का अन्तिम आधार ज्ञान है ।* 

... इसलिये धर्मे चरित्र की उत्कृष्टता है । इसकी प्राप्ति कर्त्तव्य करने के अभ्यास 
से होती है, और कत्तेव्य का ज्ञान नैतिक अन्तदृ ष्टि से होता है । अरस्तू के अनुसार 
“मनुष्य तब तक अच्छा नहीं है जब तक उसे उत्कृष्ट कर्म करने में आनन्द न प्राप्त 
हो ।” धार्मिक व्यक्ति धर्माचरण का अभ्यस्त होता है और उसमें आनन्द मिलता है, 
जिसे कत्तंव्य करने में आनन्द का अनुभव नहीं होता उसे धामिक कहना कठिन है । 
इस प्रकार नैतिक जीवन में आदत का अत्यधिक महत्व है । कक 


(१६) व्यवहार ((०४१४०८)-- क्‍ के 
व्यवहार के अन्तगंत ऐच्छिक और अभ्यासजन्य कर्मों का समावेश होता है। 


अनैच्छिक कर्म व्यवहार में सम्मिलित नहीं हैं, क्योंकि वे विचारणा, चुनाव, संकल्प _ 
और उद्देश्य से शून्य होते हैं । वे उद्देश्यहीन कर्म होते हैं, अत: वह नेतिक-गुण-रहित , 


होते हैं। व्यवहार में उन कर्मो का समावेश नहीं होता जो बाहरी दबाव के परिणाम- 
स्वरूप किये जाते हैं व्यवहार चुनाव और उद्देश्य से युकत' संकल्प-जनित कर्म है । 


व्यवहार सचेतन ऐच्छिक क्रिया है। व्यवहार को बनाने वाले हेतु और 


|. साध्य साधनों का चुनाव हैं। व्यवहार चरित्र का सूचक है। चुनाव संकल्पात्मक 
| क्रिया है, एक स्वतस्त्र क्रिया नहीं हैं। अनेक चुनावों की एक श्रेणी बन जाती है 
|. जिसके पीछे एक स्थायी प्रवृत्ति काम करती है, जिसे चरित्र कहते हैं। व्यवहार इसी 
, . चरित्र की अभिव्यक्ति करता है ।* व्यवहार चरित्र का बाह्य प्रकाशन है । द 

|... हर्ट स्पेन्सर (मिथ 590००) “व्यवहार' शब्द का प्रयोग विस्तुत अर्थ 
में करता है । वह व्यवहार को कार्यों का ध्येय में समायोजन मानता है। ये ध्येय 


और कार्य चेतन या अचेतन, ऐच्छिक या अनैच्छिक हो सकते हैं | इस अथ में व्यवहार 


.. सभी ध्येय-युक्त जीवन के व्यापारों को समाविष्ठ कर लेता है। स्पेन्सर की परिभाषा 
है कि “व्यवहार आन्तरिक-सम्बन्धों का बाह्य-सम्बन्धों से निरन्तर समायोजन है।” 


० कक कगार 
[ काकराणकाण, एए कर |] 


: इसमें जीव को वातावरण से समायुक्त करने वाली सभी जीवित चेष्टाओं का समावेश 
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नीति-शास्त्र का मनोर्वज्ञानिक आधार ४१ 

यह व्यवहार के अर्थ का अनुचित विस्तार है। नंतिक दृष्टि से व्यवहार 
चरित्र की अभिव्यक्ति है। इसमें केवल ऐच्छिक क्रियायें और उनको दोहराने से 
उत्पन्त हुई आदतें शामिल हैं । 'व्यवहार' शब्द को उन्हीं कर्मों तक सीमित रखना 
चाहिए जो केवल लक्ष्यों से समायोजित ही नहीं हैं बल्कि जितका निश्चित स्वरूप से 
संकल्प भी किया जाता है । किसी व्यक्ति का व्यवहार उसके चरित्र का प्रकाशन है । 


व्यवहार कर्मों का उन उद्देश्यों से स्वृतन्त्र और चेतत समायोजन है जिनका आत्मा ने 
विचार करके चुनाव किया है । 


(१७) चरित्र ((कक्वा8८९/)-- 
चरित्र भन की स्थायी प्रवृत्ति है जिसकी उत्पत्ति संकल्पजन्य आदतों से होती 
है। नोवेलिस चरित्र को “पूर्णछप से निमित संकल्प” कहता है। यह कर्म करने की 
स्वेच्छापूवंक अजित स्थायी प्रवृत्तियों का संगठित रूप है । यह स्वभाव से भिन्‍न वस्तु 
. है। चरित्र का निर्माण व्यक्ति अपने ऐच्छिक कर्मों के द्वारा करता है। स्वभाव 
सहजात होता है, व चरित्र अजित होता है । स्वभाव प्राकृतिक देन है । यह नैतिक 
जीवन का प्रकृृति-प्रदर्त उपादान है । स्वभाव सभी सहजात प्रवृत्तियों और वासनाओं 
का नाम है । चरित्र आजत किया जाता है । अतः यह प्रयत्त और परिश्रम का फल 
. है। यह संकल्प और प्रयास का परिणाम है। चरित्र का निर्माण व्यक्ति अपनी सहज 
प्रवृत्तियों की बुद्धि के द्वारा नियन्त्रण और संस्कार करके करता है। इस प्रकार 
_ चरित्र-निर्माण स्वभाव से होता है । इसका प्रकाशन दृश्य व्यवहार में होता है । 
चरित्र और व्यवहार एक दसरे से अवियोज्य हैं| चरित्र व्यवहार का अदृश्य पक्ष है 

और व्यवहार दश्य पक्ष है । 

स्वभाव के उत्पादन से, चरित्र-निर्माण को नैतिकता कहते हैं। जब स्वा- 
भाविक प्रवृत्तियों का बुद्धि और संकल्प के द्वारा आत्म-नियन्त्रण होता है तो वे स्थिर 
और स्थायी हो जाती हैं जिन्हें हम चरित्र कहते हैं। चरित्र-निर्माण के लिए स्वा- 
भांविक प्रव॒त्तियाँ मूल-तत्वं है । म्यूरहेड आदि नीतिशास्त्रियों के अनुसार, चरित्र 
सँकल्प से पृथक होकर उस पर बाहर से प्रतिक्रिया करने वाली स्वतंत्र सत्ता नहीं 
है, बल्कि संकल्प का वासनाओं और इच्छाओं का नियमन करने वाला एक अभ्यस्त- 
रूप है । द कह 
चरित्र का प्रदर्शन व्यवहार में होता है । व्यवहार चरित्र का बाह्य रूप है । 
चरित्र व्यवहार को व व्यवहार चरित्र को प्रभावित करता है । बाहरी संकल्पजन्य 
कर्म अंशत: प्वेनिमित चरित्र के द्वारा निर्धारित होते हैं । किन्तु उनका पूर्ण-रूप में 
:. पूर्वाजित चरित्र के द्वारा निर्धारण नहीं होता । इनमें इच्छा की स्वतन्त्रता भी होती 
. है। वे आत्मा के स्वतन्त्र चुनाव के परिणाम हैं । यद्यपि पूर्व-चरित्र भी उन्हें प्रभावित 
... करता है। चरित्र भी पूर्णरूपेण स्थिर और स्थायी नहीं होता वरन्‌ इसका विकास 
.. होता रहता है । स्वतन्त्र ऐच्छिक कर्म पूर्वनिर्मित चरित्र को परिवर्तित कर देते हैं। 
.. इत्त प्रकार चरित्र और व्यवहार एक दूसरे का निर्माण करते हैं। स्थायी चरित्र 


यु ० 
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४२ नीति-शास्त्र 
स्वतन्त्र इच्छाकृत कर्मों के द्वारा निर्मित होने पर भी समरूप व्यवहार में अभिव्यक्त 
होता है, जिसकी एक बड़ी सीमा तक क्षविष्यवाणी की जा सकती है। परिवतंनशील 
चरित्र विविध स्वाधीन व्यवहार में लक्षित होता है जिसकी भविष्यवाणी नहीं की जा 
सकती । व्यवहार व चरित्र दोनों नैतिक विर्णय के विषय हैं, क्योंकि उनमें चुनाव, 
उद्देश्य या संकल्प विद्यमान होते हैं। अत नीति-शास्त्र को व्यवहार की नेतिकता 
अथवा चरित्र की अच्छाई-बुराई का विज्ञान कहते हैं । 


( श्द) परिस्थितियों (६ ;८पवा$(॥९९७ ) 
किसी व्यक्ति का व्यवहार आंशिक रूप में उसके चरित्र पर और आंशिक रूप 


में भौतिक और सामाजिक वातावरण-गत दशाओं और स्थितियों पर निभर होता 
है । बाह्य परिस्थितियाँ व्यवहार का अंशतः निर्धारण करती हैं। दृढ़ चरित्र वाला 
व्यक्ति भी परिस्थितियों के प्रभाव से नहीं बच सकता । " 


प्रश्न यह है कि परिस्थिति का चैंतिक महत्व कया है ! परिस्थिति से अभि- 


प्राय उस बाह्य वातावरण मात्र स न है जिसमें मनुष्य निवास करता है । यदि ग्रहों 
की स्थिति, पृथ्वी के स्तर, पर्वत, समुद्र, हवा और ज्वार-भाटा मनुष्य के व्यवहार 
को प्रभावित नहीं करते तो वे परिस्थितियाँ नहीं समझी जा सकतीं । किन्तु जलवायु, 
भूमि की उर्वरता, कोयले या लोहे की उपस्थिति और अन्य बाते व परिस्थितियाँ 


समझी जाती हैं, क्योंकि वे किसी व्यक्ति के व्यवहार को प्रभावित करती हैं । 


अध्यापक, मित्र, साथी, रीति-रिवाज, साहित्य, धर्म और कृषि अधिक महत्वपृण 


_परिस्थितियाँ हैं, क्योंकि उत्तका व्यक्ति के व्यवहार को प्रभावित करने में बहुत बड़ा. 


« हाथ है। क्‍ 576 2/८ 
5.0: परिस्थितियाँ केवल बाह्य दशायें मात्र नहीं हैं । वे बाह्य दशायें तभी तक हैं 
जब तक कि वे, व्यक्ति के जीवन में प्रवेश पाती हैं । परिस्थितियाँ व्यक्ति के चरित्र 
. पर निर्भर हैं। व्यक्ति केवस उन्हीं परिस्थितियों पर ध्यान देता है जिनका उसके 
_ अ्रित्र से सामंजस्य है । वातावरण-गत अन्य स्थितियों की वह. स्वेथा अवहेलना 
.. करता है और उन पर ध्यान नहीं देता । उनका उसके जीवन में प्रवेश नहीं होता । 
. चरित्र और परिश्थितियाँ मानव जीवन में दो समकक्ष तत्व नहीं हैं, क्योंक्रि किसी 
. बातावरणगत स्थिति का परिस्थिति समझा जाना या न समझा जाना चरित्र पर 
.._ निर्भर होता है। एक ही भौतिक या सामाजिक दशा एक को उत्ते जित और दूसरे को 
. अनुत्तेजित कर सकती है। अतः यद्यपि दशा एक ही है, तथापि परिस्थिति उन दोनों 
.. के लिए अलग-अलग है। उदाहरण के लिये हवाई हमला (४ ७४५) बहुत से 


पिन ना नसन पिखिलन-सनतपत+ 3 दर ५८ नर के थे स्प्रे 





भयक्रान्त कर देता है, किन्तु चोरों को अस्वीकृत माल उठाने को प्रोत्सा- 
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९9 नेतिक चेतना का विकास 


(१) नेतिक चेतना का विकास 
([00ए९०एगाशथा( ० शि०्ा4॥व] (०॥5ट८ां०ए5॥६४५) 


पशु चेतन होते हैं, परन्तु उनमें आत्म-चेतना नहीं होती। वे अपनी मूल- 





 वत्तियों के वशीभृत होते हैं और मुलप्रवृत्तियों द्वारा ही अपनी आवश्यक्रताओं की 


पूति करते हैं। उन्हें अपनी क्रियाओं के लक्ष्यों का स्पष्ट ज्ञान नहीं होता । लेकिन 


. उनकी मूलप्रवत्ति से प्रेरित क्रियायें भी अनुभव के आधार पर कुछ-कुछ बदल जाती 


हैं । उदाहरणार्थ कुछ पशुओं के छोटे बच्चे बड़े पशुओं की क्रियाओं का अनुकरण 
करना सीख लेते हैं | विशेषतौर पर झुण्ड में रहने वाले पशुओं के बच्चे अपने बड़ों 
का अनुकरण करते हैं । इस तरह, एक झण्ड में रहने वाले पशुओं की क्रियाओं के 
अजित रूप में भी असमानता पैदा हो जाती है। लेकिन पशुओं में चिन्तन-शकक्‍्ति 
और नतिक चेतना का अभाव होता है । 

जंगली मानव जातियों में नैतिक-चेतना बीजरूप में ही रहती है। उनक्री 
क्रियायें प्रव॒ त्तियों पर निर्भर करती हैं। उनमें दूरदशिता नहीं होती । वे किसी 
परिणाम के स्पष्ट बिचार से प्रेरित नहीं होते । तथापि उनमें मनमानापन की पूर्ण 
उच्छ खला नहीं होती । ये लोग किसी न किसी जाति के सदस्य होते हैं और उनके 
रीति-रिवाजों और मर्यादाओं की छाप अज्ञात रूप में इनके आचरण पर पड़ जाती. 
है । ये लोग अनजाने ही दूसरे लोगों के आचरण का अनुकरण करते हैं जिससे कि ये 
सामाजिक निन्‍्दा से बच सकें । जंगली जातियों के लोगों की क्रियाओं में “अनुकरण 
(78007) और “निर्देशन” (5088८»707) का विशेष हाथ होता के 

मनुष्य की चिन्तन-शक्ति का विकास धीरे-धीरे सामाजिक सम्पर्क द्वारा होता 


क्‍ है | बुद्धि सामाजिक सम्पर्क का ही परिणाम है| शुरू-शुरू में मनुष्य समुदाय के. 
सदस्यों के रूप में अपना जीवन-व्यतीत करते हैं । इनकी क्रियायें “अनुकरणः और 


“निर्देशन! पर आधारित होती हैं। ये अनजाने ही अन्य लोगों के व्यवहार की विशेष- 
ताओं, उनके रीति-रिवाजों, धर्म और भाषा को अनुकरण द्वारा अपना लेते हैं।. 
उनका आचरण समुदाय की प्रशंसा और निन्‍दा से नियन्त्रित होता है। ये बिना 


. आलोचना किये अपने वर्ग की नीति अपना लेते हैं | वर्ग-नीति की अवस्था से. धीरे-. 
धीरे वैयक्तिक नीति का विकास हुआ |... 


वर्ग-नीति मुख्य रूप से रीति रिवाजों के रूप में ही होती है। रीति-रिवाज 


.... समाज के लोगों की समान आदतें मात्र नहीं होती । ये सामाजिक्र जीवन की मयादावें 
..... भी होती हैं, जिन्हें समाज की सम्मति प्राप्त होती है व जिनकी समाज रक्षा भी 
... करता है। सामाजिक रीति-रिवाज धीरे-धीरे सामाजिक नियमों का रूप धारण कर 


रक्षा भी. 
















































्््र है “मकर नीति-शास्त्र 


लेते हैं। इन सामाजिक नियमों का पालन करना समाज के हर व्यक्ति के लिये 
आवश्यक माना जाने लगा ।. 
ग्रावश्यक रीति-रिवाजों और अनावश्यक रीति-रिवाजीं में अन्तर माना जाने 
लगा । वर्ग की सुरक्षा और हित के लिये आवश्यक मानते गये रीति-रिवाजों को लोगों 
पर सख्ती से लाग किया गया । 
जब सामाजिक नियम निश्चित हो गये और उन्हें वर्ग के लोगों पर लागू 
किया जाने लगा तो लोगों ने चिन्तन करना शुरू कर दिया। बहुत से नियमों में 
परस्पर विरोध पाया गया; बहुत से नियमों का रीति-रिवाजों के साथ ही संघर्ष 
होने लगा । फलत: इन नियमों के आधारभूत सिद्धान्तों को निश्चित करने के लिये 


को विशेष महत्व दिया जाने लगा । जब लोगों ने सामाजिक नियमों के आधारभूत 


जित्ताहीन अवस्था से, चिन्तन-मुलक नीति की अवस्था का आरम्भ हुआ । लोगों की 
क्रियायें तब 'अनुकरण या निर्देश”” पर आधारित न होकर “नंतिक विचारों से 
निश्चित होने लगीं । 


रूप में ही उनके अपने स्वतन्त्र-चिन्तन के परिणाम थे । अधिकतर ये जाति के सचित 


अनुभव पर आधारित थे। 
चिन्तनशील व्यक्ति भी समाज में प्रचलित नैतिक विचारों के प्रभाव से ही 


बच सकते थे । इनका आचरण रीति-रिवाजों (2४078), लोक-रीतियों (#०४- 
७७५७) और वर्ग के नैतिक नियमों से नियमित होता था । इन पर भी अनुकरण' 
और 'निर्देशन' का प्रभाव था । परन्तु धीरे-धीरे इनके आचरण पर उपरोक्त तथ्यों 
का प्रभाव कम होने लगा और बुद्धि पर आधारित नंतिक सिद्धान्तों और नैतिक- 
भावनाओं का प्रभाव बढ़ने लगा । द 
बोसांके (805870476४) ने “नैतिक विचार (४०7४ 406859) और नीति 
सम्बन्धी (6695$ 400पए ०7७५) विचारों में भेद किया है। यह सम्भव है कि 
एक व्यक्ति का आचरण नेतिक विचारों से नियमित होता हो, परन्तु उसे उनमें 
. निहित नैतिक सिद्धान्तों का स्पष्ट ज्ञान हो । 
। ऐसी स्थिति में, व्यक्ति आचरण ऐसे नेतिक विचारों से नियमित होता है 
जिन पर उसने स्वयं चिन्तननमंनन नहीं किया है । जब' व्यक्ति नीति के प्रश्न पर 
. स्वयं मनन करता है, अपने लक्ष्य का स्पष्ट विचार बताता है और अपने संकल्प से 
उसे प्राप्त करने की चेष्टा करता है तब वह नीति सम्बन्धी विचारों से अपनी क्रिया 


लोगों ने चिन्तन करना शुरू कर दिया | नियमों के शब्दों की अपेक्षा उनके तात्पय 


सिद्धान्तों को निश्चित करने के लिये चिन्तन करना शुरू किया तब रीति-रिवाजों की _ 


व्यक्तियों की क्रियाओं को नियमित करने वाले नैतिक विचार केवल आंशिक 





है । प्रारम्भ में लोगों का आचरण समाज से प्राप्त नैतिक विचारों... 
होता है । तत्पश्चात्‌ वे उन पर मनन शुरू करते हैं और उसमें निहित... 
अनुसार आचरण करते हैं। प्रारम्भ में उनकी क्रियायें नैतिक 




















... को अपनाता है। 
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नैतिक चेतना का विकास... ४५ 


विचारों से नियमित होती हैं। बाद में उसकी क्रियायें नीति सम्बन्धी विचारों से 
नियमित होती हैं । प्रत्येक नैतिक विचार का बुद्धि द्वारा विश्लेषण किया जा सकता 
है ओर उसे नीति-सम्बन्धी विचार का रूप दिया जा सकता है। प्रत्येक नीति- 
सम्बन्धी विचार नैतिक विचारों का आधार बन जाता है। 

इस प्रकार, बगग नीति से धीरे-धीरे बैयक्तिक नीति का विकास होता है । 
एक व्यक्ति का नैतिक-जीवन 'अनुकरण' और “निर्देशन' पर आधारित रीति-रिवाजों 
की क्रियाओं से आरम्भ होकर स्वतन्त्र वैयक्तिक नीति के र 2) में विकसित होता है । 
(२) रीति-रिवाज नेतिक माप-दण्ड के रूप में -- हक 8. । 
((प्रश00 25 हा भ०ब्रों डिक्षातेश्ा्ते)--- न... 

प्रारम्भिक सामुदायिक जीवन में रीति-रिवाज नेतिकता के मौप-दण्ड माने 
जाने हैं । रीति-रिवाज क्रिया करने की सामुदायिक विधियाँ होती हैं। यद्यपि रीति- 
रिवाज सम्बन्धी आचरण मुख्य रूप में दूसरों के व्यवहार का बिना सोचे-समझे 
अनुकरण करना है, तथापि आंशिक रूप में इसमें व्यक्ति के चिन्तन का भी योग 
होता है। समुदाय के लोग जिन रीति-रिवाजों का पालन करते हैं वे प्राय: समुदाय _ 
द्वारा स्वीकृत होते हैं। व्यवहार के जिन रूपों को समुदाय के लोग अपना लेते हैं वे 
परम्परागत बन जाते हैं। रीति-रिवाज सामुदायिक आदतें ही नहीं होतीं बल्कि 
उनके पीछे समुदाय की स्वीकृति भी होती है। इसमें समुदाय का नैतिक निर्णय 
निहित होता है। ये सामुदायिक हित को प्राप्त करने के आवश्यक साधन समझे 
जाते हैं? अतः इन्हें तोड़ने वाले व्यक्ति को समुदाय दण्ड देता है। 

वृद्ध पुरुष और महिलायें, पुरोहित लोग ओर समुदाय के सरदार रीति- 
रिवाजों के संरक्षक माने जाते हैं। ये बच्चे और नवयुवकों को रीति-रिवाज के 
पालन की शिक्षा देते हैं और जो व्यक्ति इन्हें तोड़ते हैं उन्हें दण्ड देते हैं॥ वे रीति- 
रिवाजों की विधियों में परिवर्तत कर देते हैं और पुराने रीति-रिवाजों में नई-नई 
बातें भी जोड़ देते हैं। लेकिन वास्तव में सम्पूर्ण समुदाय, जिसमें जीवित और मृत. 
सभी सदस्य और परम्परागत देवी-देवता शामिल होते हैं, रीति-रिवाजों का संरक्षक 
होता है । इस प्रकार रीति-रिवाज की देवी सत्ता माती जाती है । 2 

रीति-रिवाज की अवस्था में उस क्रिया को अच्छा समझा जाता है, जिसे. 
सभी लोग नियमित रूप, से करते हैं । जिस क्रिया को सभी लोग नहीं करते उसे बुरा _ 
समझा जाता है । लोक-रीतियाँ ही रीति-रिवाज होती हैं। लोगों की जन्मजात 
. सामूहिक मूुल-प्रवत्ति, सहानुभूति, अनुकरणशीलता और निर्देशनशीलता रीति-रिाज 
. सम्बन्धी नीति का,आधार होती हैं | समुदाय के लोग सामूहिक रूप में लोक-रीतियों 
. का अनुकरण करते हैं। एक व्यक्ति 'अनुकरण” और “निर्देशन! द्वारा लोक-रीतियों _ 
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|. छ४६ पे ३ ३ नीति-शास्त्र 


लोक-रीतियों के तोड़ने वाले सभी व्यक्तियों को दण्ड का भय होता है और 
. शेष सभी व्यक्तियों में इनके प्रति क्रोध और घृणा के भाव पैदा होते हैं। भय और 
क्रोध के ये भाव सभी रीति-रिवाजों का पालन करने के लिये समान रूप से प्रेरित 


करते हैं। लोगों का आचरण रीति-रिवाजों में निहित नैतिक सिद्धान्तों के विचार 
से प्रेरित नहीं होता । 


रीति-रिवाजों के निर्माण में अनेक तत्वों का योगदान होता है। सबसे 
पहले समुदाय का प्रत्येक व्यक्ति शेष सभी सदस्यों पर और सामूहिक रूप में सम्पूर्ण 
समुदाय पर निभंर होता है । सामुदायिक जीवन पारस्परिक आदान-प्रदान का 
जीवन है । परिवार में माँ, बाप और बच्चे भी जीविकोपार्जत में अपना-अपना 


रूप में लोग मछली पकड़ने या शिकार खेलने जाते हैं तो प्रत्येक का अपना अलग 
कार्य होता है । प्रत्येक का अपने श्रम के फल पर अधिकार होता है। उसका यह 
कर्तव्य भी होता है कि सौंपे गये कार्य को ठीक प्रकार करे । जब एक व्यक्ति अपने 
सरदार को कुछ भेंट देता है तो उससे बदले में कुछ लाभ की आशा रखता है । इसी 


देता है तो उनसे भी बदले में इसी प्रकार उपहार पाने की आशा रखता है। 
समुदाय के लोगों की ये लेन-देन की क्रियायें धीरे-धीरे निश्चित हो जाती है और 
कालान्तर में रीति-रिवाज का रूप ले लेती हैं । 
दूसरे, कुछ क्रियायें अनुभव में सफल कुछ क्रियायें असफल पायी जाती हैं । 
जब किसी क्रिया के करने में व्यक्ति को सफलता है तो वह समझता है कि उसका 
भाग्य अच्छा है, और जब उसे असफलता मिलती है तो वह समझता है कि उसका 
ग्य बुरा है। इसलिये सफल क्रियाओं को अच्छा समझा जाता है और असफल 
क्रियाओं को बुरा । इस प्रकार जिन क्रियाओं को प्राय: सफलता मिलती है, वे धी रे- 
धीरे समाज के रीति-रिवाजों का अंग बन जाती हैं । प्राय: असफल सिद्ध क्रियाओं 
को निन्दनीय समझा जाता है और इसलिये लोग उन्हें छोड़ देते हैं। भाग्य और 
दुर्भाग्य को आकस्मिक घटनायें ही समझा जाता है। इनके निर्धारण में अज्ञात 
देव शक्तियों का हाथ समझा जाता है। इस अवस्था में, समृह-हित के लिये सभी 
लोगों के आचरण की समानता पर जोर दिया जाता है । | 
: ..... तीसरे, कुछ कार्यों के प्रति व्यक्तियों में कुछ स्वाभाविक भावात्मक प्रति- 





पसन्द आते हैं। वे उनकी प्रशंसा करते हैं। इस प्रकार, . जिन. .कार्यों ,.की. व्यक्ति 
प्रशंसा करते हैं, वे रीति-रिवाजों के अद्भ बन जाते हैं | व्यक्तियों की सहमति और 
सामाजिक परम्परा दोनों रीति-रिवाजों को जन्म देती हैं । 
(३) सामुदायिक नीति से वेयक्तिक नीति का विकास 
ए९॥ छत ?िशाइणाबत्रीं ि0०भांए एणा 600 'ैणब्वार ) 
ग्रिक नीति रिवाजों की नीति 





काम करते हैं। इनके अपने-अपने अधिकार और कतंव्य होते हैं । जब समूह के 


प्रकार, जब एक व्यक्ति शादी-विवाह आदि उत्सवों पर दूसरे लोगों को कुछ उपहार 


: त्रियायें होती हैं । साहस के कार्य, चाहे वे उपयोगी हों या अनुपयोगी, लोगों को 


होती है | इसमें रीति-रिवाज को नैति-... ः 






























| .... .. वैज्ञानिक कारण, रो । 


नैतिक चेतना का विकास हि के 


कता का माप-दण्ड माना जाता है । रिवाजों की नीति वेयक्तिक न होकर सामूहिक _ 


होती है । इसमें व्यक्तियों का आचरण विवेक-बुद्धि आधारित नहीं होता है और न 


ही उन्हें नेतिक शुभ का स्पष्ट ज्ञान होता है । तथापि इसमें लोगों को सामूहिक हित 


का अस्पष्ट विचार होता है और उन्हें यह भी आभास होता है कि सभुदाय के लोग 
कुछ क्रियाओं को अच्छा समझते हैं और कुछ को बुरा । रिवाजों की नीति वैयक्तिक 
नीति नहीं होती | इसमें लोगों का आचरण अपने शुभ के स्पष्ट के विचार से प्रेरित 
न होकर लोगों की आदतों और ज्ञात और अज्ञात अनुकरण पर आधारित होता है। 
समाज में शाच्ति बनाये रखने के उद्देश्य से लागू किये गये सामाजिक दबाव इसका 
आधार होते हैं। स्वतन्त्र रूप से अपना नैतिक विकास करने की व्यक्ति की प्रवत्ति 
को उसमें प्रोत्साहन नहीं मिलता । व्यक्ति के स्वतन्त्र-चिन्तत और नैतिक विकास की 


चेष्टायें दबा दी जाती हैं। इस प्रकार यह चिन्तन-रहित सामुदायिक नीति होती है । 


नतिक विकास के लिये यह आवश्यक है कि वैयक्तिक नीति का सामु- 
दायिक नीति की अवस्था से विकास हो । इसके लिये विवेक-बदृद्धिहीन नीति के स्थान 
पर विवेक-बुद्धियुक्त' नीति का विकास आवश्यक है । नैतिक उन्‍नति की विशेषतायें 
इस प्रकार हैं--( १) प्रथाओं के अन्धानुकरण स्थान पर, आचरण का सूल्यांकन 
करने के लिये बुद्धि पर आधारित एक माप-दण्ड निश्चित किया जाता है। (२) सामू- 


 हिंक हित के लिये क्रिया करने की आदतों का स्थान स्वतन्त्र चिन्तन पर आधारित 


संकल्प ले लेते हैं। लोग अपनी आदतों के कारण ही क्रिया नहीं करते वरन्‌ अच्छाई 


और बुराई के अपने विचारों के अनुसार अपनी क्रियाओं के उद्देश्य का स्वतन्त्रता- 


पूर्वक चुनाव करने लगते हैं । (३) व्यक्ति के सुख को सामूहिक हित का आवश्यक 
अंग स्वीकार किया जाता है। नेतिक उन्नति में दो प्रकार के संघर्ष अवश्यम्भावी 
हैं--(7) सामूहिक और वैयक्तिक हित के मध्य संघर्ष, तथा (॥) प्रतिष्ठित व्यवस्था 
और परिवर्तन के मध्य आदत और चिन्तन के मध्य संघर्ष ।* 


मानव प्रकृति में सामाजिक और वैयक्तिक दोनों तत्व होते हैं । व्यक्ति 

स्वत: ही समुदाय से तादात्म्य कर लेता है, सामुदायिक संवेगों को स्वयं अनुभव 
करता है, और प्रथाओं के पालन की अपनी आदतों का अनूसरण करता है। लेकिन 
उसमें आत्म-प्रकाश की प्रवृत्तियाँ भी होती हैं और यह अपने व्यक्तित्व के प्रकाशन 
के लिये समाज के विरुद्ध विद्रोह भी करता है। इस प्रकार सामुदायिक प्रभुत्व और 
वयक्तिक स्वतन्त्रता तथा सामाजिक व्यवस्था और वैयक्तिक उत्थान के संघर्ष से 
नीति के क्षेत्र में बहुत महत्वपूर्ण परिवर्तन होते हैं और इससे नैतिक समस्याओं पर _ 


.. स्वतन्त्र चिन्तन करने की प्रवृत्ति का विकास होता है । 





सामूहिक नीति से वेयक्तिक नीति के विंकास में कुछ सामाजिक-और मत् - द 












































































नीति-शास्त्र 


 आदि-काल में लोग 'कबीलों' में रहते थे। जब तक इत लोगों का जीवन सामूहिक 
खेती-बाड़ी या सामूहिक शिकार करने पर निर्भर रहा, ' कबीलों' का संगठन बना 
रहा । कुछ समय उपरान्त खेती करने के ढग में सुधार के कारण तथा उद्योग-धन्धों 
और व्यापार में विशेष प्रगति के कारण संयुक्त परिवार का विघटन हुआ और 
“व्यक्ति! का महत्व बढ़ गया । व्यक्ति यह अनुभव करने लगा कि उसका आशिक 
. हित इसी बात में है कि वह स्वयं अपनी सम्पत्ति का स्वामी हो। विशेष उद्योग- 
धन्धों में बुद्धि और विशेष कारीगरी की आवश्यकता होती हैं। कुशल और बुद्धिमान 
| कारीगर यह सहन नहीं कर सकता कि अकुशल और अनाड़ी कारीगर उसकी विशेष 
.. योग्यता से कमाये धन के समान रूप से अधिकारी हों । व्यापार में सफलता के लिए 
. भी विशेष होशियारी की जरूरत है। चतुर व्यापारी यह पसन्द नहीं कर सकता कि 
अकुशल व्यापारी को भी व्यापार के लाभ का उतना ही भाग मिले जितना उसे 
मिलता है। इस प्रकार, व्यक्ति ने सामुदायिक बन्धनों से स्वयं को मुक्त किया और 
वह अपने व्यक्तित्व के महत्व को पहचानने लगा । है द 
द (२) विज्ञान और कलाओं में उन्‍्तति से भी सामुदायिक नीति के बन्धन 
शिथिल होते हैं और वैयक्तिक नीति को प्रोत्साहन मिलता है । एक वर्ग की प्रथाओं 
का दूसरे वर्ग की प्रथाओं से विरोध होता है। इसलिए चिन्तनशील व्यक्ति, इन 
प्रथाओं में निहित नैतिक सिद्धान्तों पर चिन्तन करने के लिए विवश हो जाते हैं । ये 
नीति के आवश्यक सिद्धान्तों और उनके साथ आकस्मिक रूप से जुड़ी हुई परिपाटियों 
के भेद को स्पष्ट रूप से सामने रखते हैं और नीति से इन आकस्मिक परिपाटियों 
को समाप्त करने पर बल देते हैं । ये लोग प्राकृतिक घटनाओं, जेसे --आँधी, तूफान 
.. और बाढ़, अच्छी या खराब फसल तथा रोग और मृत्यु के कारणों को वैज्ञानिक 
.. दृष्टि से विश्लेषण करते हैं | वे इनके सम्बन्ध में प्रचलित : प्रतिबन्धों (7'80008) 
और धामिक अनुष्ठानों (र/09$) की निन्‍्दा करते हैं और इन्हें छोड़ देते हैं। 
.. विज्ञान की उन्नति से मानव का ज्ञान बढ़ता है और नीति को बौद्धिक आधार 
. मिलता है। द ा द 
....._ (३) सामुदायिक नीति को समाप्त करने और उसके स्थान पर वेयक्तिक 
नीति का विकास करने में औद्योगिक तथा ललित कलाओं का भी योगदान होता है । 
.. इनकी उन्बति के लिए समाज के आधिक जीवन में श्रम-विभाजन होना आवश्यक है । 
.. ये व्यक्ति की कला या कौशल पर आश्रित होती है। कलाकार के अपनी कलो में 
.. अधिकाधिक निपुण होने के सोथ-साथ. उसमें वैयक्तिकता उभरनें लगती है । ये लोग 
_ सामाजिक माप-दण्डों को स्वीकार नहीं करते । ये स्वयं अपनी कलाओं के माप-दण्ड 
त करते हैं। ये अपना “शुभ' अपने ही ढंग से प्राप्त करना चाहते हैं। इस 
और कारीगरी से वैयक्तिक नीति का विकास होता है।._ कर 
जाति के लोगों को प्रतिइन्द्दी जातियों के लोगों से संघर्ष करता... 


(१) आर्थिक शक्तियों के कारण समुदाय या संयुक्त परिवार बनता है। 























चेतना की ओर, और बाह्य नियमों से आन्तरिक नियमों की ओर प्रगति करता है । 


ह ०. _ होती है। यह समुदाय की सत्ता होती है । लेकिन बैयक्तिक नीति की अवस्था में 




































नैतिक चेतना का विकास द .. री 


पड़ता हैं। इस संबर्ष में सफल होने के लिये यह आवश्यक है कि उतका अपना संगठन 
हो | संगठन के लिये किसी सत्ता का होना आवश्यक है । परिणामतः: एक बलवान 
नेता अपनी शक्ति अपने समुदाय पर प्रकट करता है और उसे अपनी आज्ञा का 
पालन करने के लिये विवश करता है। उसे अपनी शक्ति प्रकट करने का विशेष 
अवसर युद्ध में प्राप्त होता है । अनेक बार नृशंस व्यक्ति (छाक्या) सस्पूर्ण सामा- 
जिक व्यवस्था को निजी स्वाथ्थे के लिये प्रयोग में लाता है, लेकिन उसमें केन्द्रीभूत 
. सत्ता से सामाजिक प्रथाओं और सामुदायिक एकता को भीषण आघात पहुँचता है । 
इस प्रकार, केन्द्रीभूत सत्ता चाहे राजा में केन्द्रित हो या किसी अन्य नृशंस व्यक्ति 
में हो वह वेयक्तिक नीति को प्रोत्साहित करती है। 

(५) नये धर्म से भी सामुदायिक नीति का विघटन (99#॥8878007]) 
होता है और वैयक्तिक नीति को बल मिलता है। धर्म का नीति से घतनिष्ट सम्बन्ध 
है । एक नया धर्म अपने साथ नीति-सम्बन्ध में भी नवीन विचार प्रस्तुत करता है । 

यहूदी धर्म आचरण और बाहरी नियमों के सामञ्जस्य पर बहुत जोर देता है। 

ईसाई धर्म में संकल्प इरादों की आन्तरिक पवित्रता पर बल दिया जाता है। 
पुराने और नये धर्म में विरोध होने पर लोग दोनों की अच्छाई और बुराई के 

विषय में सोचने के लिये विवश हो जाते हैं। विभिन्‍न धर्मों में विरोध होने पर 

प्रत्येक की अच्छाई के बारे में जो दावे किये जाते हैं उत्ते विषय में चिन्तनशील 

व्यक्ति विचार करने लगते हैं । इस प्रकार वैयक्तिक नीति की स्थापत्ता में धर्म का 

विशेष हाथ है । 

(६) सामुदायिक नीति के स्थान पर वैयक्तिक नीति की स्थापना करने में 
चार प्रवत्तियाँ, जो व्यक्ति के आत्म-प्रकाशन से सम्बन्ध रखती हैं, मंनोवेज्ञानिक दृष्टि 
से महत्वपूर्ण हैं । द 

द (७) प्रथाओं की अवस्था से नैतिक चेतना की ओर प्रतति (70॥शा०णा 
#07 ०प्४०07 60 ००78००॥००)--रीति-रिवाज सामुदायिक नीति का मापदण्ड 
होते हैं । एक प्रथा का दूसरी प्रथा से विरोध होता है। इसलिये मनुष्य चिन्तन 

करना शुरू करता है और नीति के आवश्यक तत्वों को अनावश्यक तत्वों से पृथक 
. करता है। कभी-कभी आवश्यक प्रथाओं को उपयोगी समझ कर लोगों पर नियम 
के रूप में लाग किया जाता है। लेकिन इन बाह्य नियमों में भी परस्पर विरोध होता. 
है । इन विरोधों के कारण व्यक्ति इन बाह्य नियमों में निहित नेंतिक सिद्धान्तों पर 
विचार करने के लिये विवश हो जाता है । धीरे-धीरे व्यक्ति नैतिक चेतना के लिये ' 
ऐसे सामान्य नियम की खोज कर लेता है जिसमें इन्हें निकाला जा सकता है। इस 
: प्रकार, व्यक्ति सामुदायिक नीति से बवैयक्तिक नीति की ओर, प्रथाओं से नैतिक- 








रीति-रिवाज सम्बन्धी नीति की अवस्था में नैतिक सत्ता व्यक्ति के बाहर 


























प््ण जिम की आओ द ....  नीति-शास्त्रे 


नैतिक सत्ता व्यक्ति में ही होती है। आरम्भ में, उसकी आन्तरिक नेतिक-चेतना 

मुदाय के लोक-मत की ही प्रतिध्वनि होती है। लेकिन बाद में चिन्तन शवित के 
विकसित होने पर उनकी अन्तःचेतना समुदाय के आदेशों का विरोध करने लगती 
है । रीति-रिवाज सम्बन्धी नीति विवेक-बुद्धि-शून्य होती है जबकि बैयक्तिक नींति 
विवेक-बुद्धि पर आधारित होती है । पहली अवस्था में, व्यक्ति सामाजिक प्रथाओं 
या रीतियों में निहित समुदाय के आदेशों को बिना सोचे-समझे स्वीकार कर लेता 


पालन करता है और सामुदायिक मर्यादाओं के विरुद्ध अपने विचारों को दृढ़तापूर्वक 
प्रगट करता है । यह नैतिक आचरण के सम्बन्ध में स्वयं को स्वतन्त्र समझता है। 
उसकी राजनीतिक तथा सामाजिक क्रियायें राजनीतिक और सामाजिक नियमों से 
निर्धारित होती हैं, लेकिन उसका नैतिक आचरण उसकी अपनी अचन्तः:चेतना की 
आवाज से निर्धारित होता है । 








है, लेकिन दूसरी अवस्था में वह नेतिक सिद्धान्तों पर विचार करता है, उनका स्वय॑ 
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. करना होता है। इस प्रकार यह सज्ट दे कि बैतिक निर्णय अनुमानजन्य हू 





नंतिक निण 


(१) नतिक निर्णय का स्वरूप (िश्नात्ा० ० [०7] उच्॒तेडापथा।)--- 
नेतिक-निर्णय तथा तथ्य-विषयक निर्णय के मध्य आधार भूत अन्तर है। 


नैतिक निर्णय, तथ्य विषयक निर्णय से भिन्‍त एक मूल्य विषयक निर्णय होता है। 


तथ्य विषयक निर्णय तथ्य-सूचक होता है । मुल्य-विषयक निर्णय यह बतलाता है कि 

होना क्या चाहिये | पहला, वर्णवात्मक निगय होता है; दूसरा, समालोचनात्मक ।._ 
नेतिक निर्णय वह मानसिक व्यापार हैं जो किसी कर्म को सत्‌ या असत घोषित 

रता है । ह 

मेकेंजी के अनुसार तर्क-शास्त्र में निण॑य वाक्यार्थंक होता है। नैतिक निर्णय... 

भी एक वाक्य होता है । लेकिन यह नैतिक तथ्यों के विषय में वाक्य मात्र न रह 


उनके ऊपर निर्णय भी देता है। यह नैतिक तथ्यों की एक नैतिक आदर्श या मान- 


दण्ड से तुलना करता है और उन्हें सत्‌ या असत्‌ घोषित करता है। नैतिक दृष्टि- 


_ कोण को नियामक कहने का तात्पय॑ यही है इस प्रकार, नैतिक निर्णय कर्म के 


की 


नीति-शास्त्र नियामक विज्ञान है। म्यूरहेड के अनुसार तथ्य-विषयक निर्णय 
और मृूल्य-विषयक निर्णय में वही अन्तर है जो ताकिक निर्णय और नैयायिक निर्णय 


में है। नेतिक निर्णय दूसरे प्रकार का होता है ।* इस प्रकार नैतिक निर्णय यह निर्देश 


करता है कि हमारे कर्मों को कैसे होना चाहिये। नेतिक निर्णय में नैतिक आदर्श 


.. परम हित का ज्ञान समाविष्ट है। इसमें नीति-विषयक प्रल्याँकन होता है। यह 


सकल -#पत्वक, 


मूल्य-सूचक है । न्‍ 

किसी कर्म की नैतिकता की पहिचान इस प्रकार होती है--जब हम किसी 
ऐच्छिक कर्म को देखते हैं, तो हम नेतिक मातदण्ड से उसकी तुलना करते हैं। इस 
प्रकार यह निर्णय करते हैं कि वहु ऐच्छिक कम नतिक मानदण्ड के अनुसार है या 
लहीं । अन्य शब्दों में, नैतिक निर्णय के लिये मानदण्ड को कर्म-विशेष पर लागू 
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यह एक सामान्य सत्य के उपनय का फल है। किन्तु इसका यह अथ नहीं कि. हमारे 


.._ सामान्य नैतिक निर्णयों में अनुमान की प्रक्रिया स्पष्ट होती है । अत्यधिक दश्ाओं में 
£ . हमारे नैतिक निर्णयों में वतंमान अनुमान का तत्व अस्पष्ट होता है। केवल जदिल . 
|... - और सन्देहास्थद दशाओं में अथवा विवेचनात्मक परीक्षा करने में ही सम्वु्णं अनुमान 

- की प्रक्तिया व्यक्त होती है। ऐसी दशाओं में, नेतिक मानदण्ड स्पष्ठतः बुद्धि के आगे 
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तनीति-शास्त्र 







































अरे 


होता है और परीक्ष्य जटिल दशा में उसका उपनय होता है। लेकिन, सामान्यतया 
नैतिक निर्णय आन्तरिक अनुभव के द्वारा शीघत्र कर लिये जाते हैं। वे विचार-जन्य 
नहीं होते । हम सहज रूप से किसी कर्म को समाज के द्वारा अनुमोदित नैतिक 
नियम के नीचे लाते हैं और उसके सत्‌-असत्‌ भाव का निर्णय करते हैं। केवल 
विवादास्पद अवस्था में ही हम वास्तविक परिस्थिति का चिन्तन करते हैं। जान- 
बूझ कर कर्म की नेतिक आदर्श से तुलना करते हैं, और उसके सत्‌ या असत्‌ होने 
का निर्णय करते हैं । इस प्रकार जटिल दशाओं में नेतिक निर्णयों का अनुमानिक 
.._ स्वरूप स्पष्ट चेतना का विषय बनता है। द 
हे नैतिक निर्णय की सम्भावना के लिये, चार तत्वों की आवश्यकता होती है. 
 जैसे--निर्णयक, निर्णय की वस्तु, निर्णय का मानदण्ड, तथा निर्णय करने की शक्ति 
. अथवा नंतिक शक्ति । 
(२) नेतिक निर्णय का ताकिक और सोौन्दर्य-विषयक निर्णय से भेद 
[फऑशसिशार6 एशफ़िल्सा शिक्तबरी उँंप्रतेशाला। बाते ॥,6ट्वांट्वो 
थाएँं 4९5वरशा[८९ उ्तशा०्का ) क्‍ 
नीति, तक॑ और सौन्दर्य शास्त्र नियामक विज्ञान है । वे जीवन के तीन सर्वोच्च . 
आदर्शो अर्थात्‌ परम मंगल, परम सत्य व परम सन्दर के स्वरूप का निर्धारण करते 
हैं । नीति-शास्त्र_ का विषय परम मंगल, तकशास्त्र का परम सत्य सौन्दर्य-शास्त्र, 
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का परम सुन्दर है। इस प्रकार, ताकि निर्णय सत्य के आदर्श की ओर ने तिक . 
निर्णय व्यवहार के आदर्श परम हिंत की ओर, और सौन्दर्य-विषयक निर्णय तौन्दय . 
के आदर्श परम सुन्दर की ओर संकेत करते हैं । ये सब आलोचनात्मक निर्णय हैं । 
किन्तु नेलिक निर्णय सदा नैतिक बाध्यता और नैतिक भावनाओं से युक्त होता है। 
 ताकिक और सौन्दय-विषयक निर्णय नैतिक बाध्यता और नेतिक भावताओं से युक्त 
.. नहीं होते । जब हम किसी कम को रात समझते हैं तो उसे करने के लिये नेतिक 
.. बाध्यता का अनुभव होता है और अनुमोदन की भावना का उदय होता है । जब हम 
. उसे असत्‌ समझते हैं तो उसे न करने की नैतिक बाध्यता और असम्मति की भावना 
.. का उदय होता है। सम्मति, असम्मति, सन्‍्तोष, पश्चाताप, इत्यादि नैतिक भावनायें 
..  हैं। नैतिक बाध्यता कत्तंव्य-बुद्धि को कहते हैं। नेतिक निर्णय का स्वरूप नतिक 
_ बाध्यता-मुलक होता है और नेतिक भाननायें उसकी सहगामिनी होती हैं. अत: -उ 
ताकिक अथवा सौन्दर्य-विषयक निर्णयों में विघटित नहीं किया जा सकता; जो कि 
 नेतिक बाध्यता और नेतिक भावनाओं से शून्य होते हैं। नेतिक बाध्यता भौतिक 
. . दबाव नहीं है । यह कत्तंव्य अर्थात्‌ कम करना चाहिये और अकंत्त॑व्यं अर्थात्‌ नहीं 
. करना चाहिये, इसकी अनुभूति है। यह कर्तव्य बोध है ।..... हपः 
निणय का विषय (706 0#९ल ० श०्7त्री उत्ततठ्रा7९॥/) 
के विदित है इच्छाकृत-कर्म और अभ्यासजनित-कर्म नैतिक निर्णय 
अने चिछुक कर्मों का समावेश नैतिक निर्णय के क्षेत्र में नहीं होता। 
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. “उसके परिणामों के कारण । 





| 
! 
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.._ परिणाम अशुभ हो जाता है। उदाहरणार्थ एक कुशल चित् 





नेतिक निर्णय: भर 
अभ्याप्ृजवित्त कमे नैतिक निर्णय के विषय इमलिये हैं कि वे बार-बार किये गये 
ऐच्छिक कर्मों के फल हैं। इस प्रकार केवल ऐच्छिक कर्मों के ऊपर सत-असत होने 
का निर्णय दिया जाता है। जिसका संकल्प नहीं किया गया है, उसका ने तिक-मूल्य 
भी नहीं है । ह गे 

... ऐच्छिक कर्म की तीन अवस्थायें होती हैं--(१) प्रयोजन, अभिष्राय, इच्छा, 
विचारणा, चुनाव और संकल्प को आन्तरिक अवस्था; (२) शारीरिक-क्रिया की _ 
थवस्था अथवा अंग-संचालचन; (३) परिणामों की बाह्य-अवस्था । प्रश्न यह उठता है 


कि हमारा निर्णय किसी कर्म की प्रेरणा के आधार पर होता है अथवा कर्म के 
परिणामों के आधार पर होता है । कक 


नैतिक निर्णय सब प्रकार के कर्मों पर नहीं दिये जाते, बल्कि केवल व्यवहार 


.. पर ही दिये जाते हैं। किन्तु, व्यवहार या इच्छाकृत कर्म के दो पहलू होते हैं--इच्छा 
. और कम; इसमें एक आत्तरिक प्रेरक-तत्व होता है और एक बाह्य परिणाम । 


सुखवादी और सहज ज्ञानवादियों में इस विषय में बड़ा विवाद चलता है। 
सुखवादियों का मत है कि किसी कर्म का सद्सत्‌-भाव उसके परिणामों पर निर्भर है 
इसके विपरीत सहज ज्ञानवादियों के अतुसार किसी कर्म का सदसत्‌-भाव उसकी अन्त- 
रस्थ प्रेरणा पर निर्भर है । बेन्थम के अनुसार, यदि प्रेरणा शुभ या अशुभ हैतो केवल 


इसी प्रकार जे० एस० मिल के अनुसार “प्रेरणा का 
कर्म की नेतिकता से कोई सम्बन्ध नहीं -।” बेन्थम और मिल, जो कि सुखवादी हैं 


प्रेरणा” का प्रयोग “कर्म के स्नोत' के अर्थ में करते हैं। सुख तथा दुख के भाव कम के 
स्रोत हैं--यह यथार्थ नहीं है । उद्देश्य का विचार वास्तविक प्रेरणा है। यह आत्मा 


को कर्म के लिये प्रवत्त करता है। यह कर्म का लक्ष्य है। इसके विपरीत कांट के 


अनुसार, हमारे कर्मों के फल उनके नेतिक-मुल्य के कारण नहीं हो सकते |” बठलर 


अनुसार, “किसी कर्म का सत्‌ और असत्‌ भाव अधिकांशत: उस प्रेरणा पर निभर 
होता है जिसके लिये वह किया जाता है ।” कांठ और बटलर सहजज्ञानवादी और 
बुद्धाादी हैं।.. द 
_« प्रश्न यह है कि नेतिक निर्णय का विषय ऐच्छिक कर्म की प्रेरणा है या उसके 
परिणाम हैं ? इनमें से कौन उसकी नतिकता को निर्धारित करता है ? जब आन्तरिक 
प्रेरणा और बाह्य परिणामों में साम्य होता है तो दोनों नतिक निर्णय के विषय होते 
हैं। प्रेरणा और परिणाम में वास्तविक असंगति नहीं है। प्रेरणा बाह्य परिणाम है 


_॥ जिसका पूर्वज्ञान और इच्छा होती है। परिणाम अन्तरस्थ प्रेरणा का बाह्य प्रकाशन 
है, प्रेरणा अथवा अभीष्ट लक्ष्य का विचार निश्चय ही नैतिक निर्णय का विषय है। 
परिणाम भी अन्तरस्थ उद्देश्य की सिद्धि करने की सीमा तक नैतिक-निर्णय का. 
विघय है । हक | पर हम 


किन्तु, कभी-कभी यह अनुभव किया जाता है कि उद्ें हे 

























































५४ तीति-शास्त्र 
करने के लिये बहुत सावधानी के साथ शल्य-क्रिया करता है; किन्तु उसके उत्तम प्रयत्न 
करने पर भी रोगी की मृत्यु हो जाती है। यहाँ फल जशुभ हुआ जबकि उद्देश्य शुभ 
था। चिकित्सक की प्रवृत्ति बुरी नहीं थी; इसलिये उसका कार्य बुरा नहीं कहा जा 
सकता । फिर, कभी-कभी उद्देश्य तो बुरा होता है, लेकिन परिणाम अच्छा हो जाया 
करता है | डाँ० जौनसन के अनुसार ' “किसी कर्म की नेतिकता उस उदहंश्य पर आश्चित 
होती है जिसके लिये हम कर्म करते हैं। यदि मैं किसी भिखमंगे पर एक रुपया इस 
अश्िप्राय से फैक कि उसका सिर टूट जाय, और वह उसे उठाकर कोई खाने की वस्तु 
खरीद ले, तो कर्म का बाह्य परिणाम तो शुभ हुआ, किन्तु मेरे लिये यह कार्य बहुत 
बुरा हुआ ।” यहाँ पर कार्य प्रत्यक्षतः अशुभ है क्योंकि प्रवृत्ति अशुभ है । इस तरकार, _ 
जब अन्‍न्तरस्थ प्रेरणा और बाह्य परिणाम में विरोध होता है, तो कर्म की नेतिकता 
का निर्णय आन्तरिक उद्देश्य से होता है, न कि परिणाम से । द 
दूसरा प्रश्न यह उठता है कि केवल प्रेरणा अथदा प्रयोजन अथवा अभिप्राय 
_ नैतिक निर्णय का विषय है ? ० 
बेन्थम ने प्रेरणा को सुख और दुःख के अर्थ में प्रयुक्त किया है जो कि कार्यों 
के स्रोत हैं। बेन्थम के अनुसार, “प्रेरणा वस्तुत: विशेष रूपों में काम करने वाले 
सुख और दुःख के अतिरिक्त कुछ नहीं है ।” बेन्थम अभिप्राय का प्रयोग कर्म के लक्ष्य है 
के अर्थ में करता है, जो कर्त्ता को कम करने हेतु प्रोत्साहित और निरुत्साहित करते 
हैं। अत: वह अभिप्राय को नैतिक निर्णय का विषय मानता है। उसकी स्पष्टोक्ति है 
कि सभी प्रेरणायें नेतिक दृष्टि से एक ही प्रकार के होने के कारण निर्दोष हैं--समस्त 
प्रेरणायें सुख-प्राप्ति और दुःख-निरोध के लिये होती हैं । इसी प्रकार, जे० एस० मिल 
की धारणा है कि कर्म के ज्नोत के अर्थ में अथवा सुख और दु:ख के भावों के अथ॑ में 
प्रेरणा नैतिक निर्णय का विषय नहीं, बल्कि अभिप्राय अथवा कर्म का लक्ष्य उसका _ 
विषय है। उसके शब्दों में, “कर्म की नैतिकता पूर्णतया अभिप्राय अर्थात्‌ कर्त्ता का 
. जिसे करने का संकल्प होता है उसके ऊपर तिर्भर है, किन्तु जब उसकी प्रेरणा अर्थात्‌ 
... उसकी चिकीर्षा का प्रवत्तंक भाव, जब कार्य में कोई अन्तर उत्पन्न नहीं कर सकती 
.. तो उसकी नैतिकता में भी नहीं कर सकती । 


.... यह मत भ्रामक है। प्रेरणा कर्म का स्रोत अथवा सुख या दुःख का भाव नहीं... 
.. है। भाव उद्देश्यहीत होता है। वह विचारवान कर्त्ता को सक्रिय नहीं कर सकता |... 
- प्रेरणा कर्म का उद्देश्य होती हैं । प्रेरणा कर्म का उद्देश्य-कारण है, तिमित्त-कारण नहीं। - 

| के लिये पीछे सें नहीं धकेलती है, बल्कि आगे से खींचती.. 
करने के ,लिये प्रेरित करती है । अतः इस अथे में प्रेरणा 
णंय का विषय है, लेकिन सुख और दु:ख के भाव, जो कर्म 
के विषय नहीं हो सकते । जैसी बेन्थम की उक्ति है, 
हैं। यहाँ तक बेन्थम न्यायोचित है। लेकिन बेन्थम और. 
हज गलत अथे में ग्रहण करते हैं । हा 


















नैतिक निर्णय व हे द ्ि भू 


प्रयोजन आत्मा के द्वारा चुने हुये लक्ष्य का विचार है । यह अभिप्राय का एक 
भाग है। प्रश्न है कि क्‍या प्रयोजन एकान्त रूप से नेतिक निर्णय का विषय है ? 
अथवा अभिप्राय इसका विषय है ? क्या कर्म इसलिये सत्‌ है कि उसका उद्देश्य शुभ 
है ? अथवा इसलिये कि उसका अभिप्राय शुभ है ? यदा-कदा चुना हुआ उद्देश्य शुभ 





होता है, किन्तु उसकी सिद्धि के हेतु प्रयुक्त उपाय अशुभ होता है। क्या शुभ-उद्दे श्य 


वाला कार्य जिसकी सिद्धि अशुभ साधनों से हुई है वह सत्‌ समझा जा सकता है? 
क्या साध्य से साधनों का औचित्य सिद्ध हो सकता है ? कहा जाता है कि सेंट क्रिस्पिन 
गरीबों के लिये जूते बनाने के लिये अमीरों से चमड़ा चुराया करता था। क्या यह कर्म 


उचित है ? प्रत्यक्षतः हम उसके व्यवहार को अच्छा नहीं कह सकते, क्‍योंकि यद्यपि 


उसका उद्देश्य अच्छा था, तथापि उसने अनेतिक उपाय का प्रयोग क्रिया । एक वणिक 
धन-प्राप्ति के लिये अनुचित उपाय काम में लाता है। उसका उद्देश्य- लाभ बुरा नहीं 
.. है किन्तु उपाय बुरे हैं। इस कारण उसका कार्य अनुचित या असत्‌ हो जाता है। इस 


प्रकार, हम इस सिद्धान्त पर पहुँचते हैं कि अभिप्राय नेतिक निर्णय का विषय है।.. 


इसमें प्रयोजन अथवा उद्देश्य का विचार तथा साधनों का विचार दोनों का समावेश 
होता है। इस प्रकार प्रयोजन या लक्ष्य एकान्त रूप से किसी कार्य की नैतिकता को 


निर्धारित नहीं कर सकता | यदि कर्त्ता का अभिप्राय सत्‌ है तब कर्म भी सत्‌ है। अभि- 
प्राय के असत्‌ होने से कर्म भी असत्‌ हो जाता है। शब्दान्तर में कर्म की अच्छाई के 
लिये साध्य और साधन दोनों को अच्छा होता पड़ेगा; यदि दोनों में से एक भी बुरा है 


. तो कर्म भी बुरा होगा । शुभ उद्देश्य अशुभ साधनों को कभी शुभ नहीं बना सकता ।! 
: 7 मसमैकेंजी ने विविध प्रकार के अभिप्रायों में भेद स्पष्ट किया है। 





. प्रथम, कर्म के समीपस्थ और दूरस्थ अभिप्रायों में भेद है। दो व्यक्तियों का. 


समीपस्थ अभिप्राय एक ही हो सकता है, यथा, किसी अपराधी को ड्बने से बचाना। 
किन्तु दोनों के दूरस्थ अभिप्राय भिन्‍न हो सकते हैं। एक का अभिप्राय उसके जीवन 
की रक्षा हो सकती है; दूसरे का अभिप्राय उसे पुलिस को साँप कर फांसी दिलवाना 
हो सकता हैं। कभी-कभी दूरस्थ अभिप्राय भूलवश प्रयोजन कहलाया जाता है । 


समीपस्थ और दूरस्थ अभिप्राय भूलवश प्रयोजन कहलाया जाता है। समीपस्थ और 
दूरस्थ अभिप्राय दोनों नैतिक निर्णय के विषय हैं । वह कर्म असत्‌ है जिसका दूरस्थ 


अभिप्राय असत्‌ तथा निकटस्थ अभिप्राय सत्‌ है । 








|... निर्णय का विषय नहीं हैं। 





त॒तीय, कर्म के अपरोक्ष और परोक्ष अभिप्रायों में अन्तर है । जब किसी कं 


/..... ट्वितीय, कर्म के आन्तरिक और बाह्य अभिप्रायों में अन्तर है। यदि कोई 

.... भिखमंगा आपके पास आता है, और आप अपने हृदय से उसके दुःख दर्शन से जनित 
ः दुःख को दूर करने हेतु उसकी सहायता करते हैं तो आपका बाह्य अभिप्राय तो पीड़ित 
। . *-. मनृष्य की सहायता है, लेकिन आन्तरिक अभिप्राय अपने ही दुःख को हटाना है। 
|. कर्म का आन्तरिक अभिप्राय नैतिक निर्णय का विषय है, केवल बाह्य कर्म नैतिक 


.. आंतकवादी ने रूस के जार के बंध के लिये गाड़ी के ऊपर बम फेंका था तो: उस का. 










































नीति-शास्त्र 


22 
अपरोक्ष अभिप्राय जार की मृत्यु था । किन्तु परोक्ष अभिप्राय गाड़ी में जाने वाले 
अनेक व्यक्तियों की मृत्यु था। इस प्रकार अपरोक्ष और परोक्ष दोनों प्रकार के अभि- 
प्राय नैतिक निर्णय के विषय हैं। द 

चतुर्थ, कर्म के ज्ञात और अज्ञात अभिप्रायों में अन्तर है। अज्ञात अभिप्राय 
मन के अवचेतन स्तर में निहित होने पर भी कर्म को प्रभावित करता है, किन्तु, कर्त्ता 
उसको स्वीकार नहीं करता । कोई मन्त्री अपने प्रभुत्व की वृद्धि के लिये अथवा स्वार्थे- 
पूर्वक किसी योजना को कार्यान्वित कर सकता है, किन्तु वह इसे अपना स्वार्थ स्वीकार 
नहीं करता और अपना वास्तविक अभिप्राय देश-हित बतलाता है। ज्ञात अभिप्राय 
नैतिक निर्णय का विषय है। अवचेतन अभिप्राय भी नेतिक निर्णय का विषय है, चाहें 
कर्त्ता उसका आभास स्वीकार करे या न करें । 

... पंचम; कर्म के आदर्शगत और वस्तुगत अभिप्रायों के मध्य अन्तर है । वस्तु- 
गत अभिप्राय कर्म का अभीष्ट फल है; आदर्शगत अभिप्राय कर्म में मृर्त सिद्धान्त है । 
अनृदारदलीय लोग और समाजवादी दोनों का उद्देश्य इगलेंड की उदारदलीय सरकार 
को उलटना हो सकता है । दोनों के वस्तुगत-अभिप्राय एक ही हैं। किन्तु उनके आदरश्शे- 
गत अभिप्राय भिन्‍त-भिन्‍न हैं। अनुदारदलीय लोग सोचते हैं कि यह उदारदलीय सरकार 
बहुत अधिक प्रगतिवादी है, जबकि समाजवादी सोचते हैं कि वह आवश्यकता से अधिक _ 
अनुदार है। इस प्रकार आदर्शगत और वस्तुगत दोनों प्रकार के अभिप्राय नैतिक निर्णय... 
के विषय हैं । द 

अभिप्राय उद्देश्य और उपाय दोनों से मिलकर बनता है। उद्देश्य का अर्थ है. 
वह जिसे संकल्प से विषय के रूप में निश्चित-रूप से स्वीकृत किया जाय । उपाय का 
अर्थ है वह जिसे कर्त्ता ने उदृश्य-प्राप्ति के लिये आवश्यक माना है। नेतिक निर्णय 
का विषय सम्पूर्ण अभिप्राय है, केबल प्रयोजन की प्रेरणा नहीं । 

तीसरा प्रश्न यह है कि तेतिक-निर्णय का विषय अभिप्राय है या चरित्र है ? 

द अभिप्राय एक स्वतन्त्र मानसिक व्यापार नहीं है। यह चरित्र का प्रकाशन है । 
यह स्देव बारम्बार किये गये ऐच्छिक कामों से अजित स्थायी मनोवृत्ति अथवा चरित्र 
से प्रभावित होता है । अतः कुछ लोगों की धारणा है कि अन्ततोगत्वा चरित्र ही नैतिक 

निर्णय का विषय है। मेकेंजी का कथन है, “केवल संकीर्ण अर्थ में ही यह कहा जा 
सकता है कि नैतिक निर्णय केवल अभिप्राय के ऊपर या कैवल उद्देश्य के ऊपर दिया 

जाता है। वास्तविकता यह है कि पूर्णतया विकसित निर्णय प्रत्यक्षतः अथवा परोक्षतः 
सदैव कर्त्ता के चरित्र के ऊपर दिया जाता है । हम केवल किये हुए कर्म के ऊपर नहीं, 
बल्कि करने वाले व्यक्ति के ऊपर भी नैतिक निर्णय देते हैं ।' हे 
यह मत आपत्तिजनक है । हम व्यक्ति के चरित्र के ऊपर उसी अवस्था में 
निर्णय देते हैं जब हमारा अभीष्ट उसका नेतिक मूल्यांकन होता है। किन्तु किसी 
- द तकता को कर्त्ता के चरित्र का विचार करके निर्धारित नहीं किया जाता, 


। 0 26765, 9« 44 

















नैतिक निर्णय ्प्ूछ 
क्योंकि किसी सच्चरित्र व्यक्ति का अभिप्राय सदेव अच्छा नहीं होता । इसी प्रकार 
किसी दुश्चरित्र व्यक्ति का अभिप्राय अआवश्यक-रूप से सदेव बुरा नहीं होता । अत 
अभिप्राय को नैतिक निर्णय का विषय मानना अपेक्षाकृत अधिक वांछनीय है । कर्म 
की नतिकता का निर्धारण कर्त्ता के अभिप्राय द्वारा होता है। 

संक्षेप में इस प्रकार कहा जा सकता है--- 

(१) इच्छाकृत-कर्म या चुने हुए उद्देश्य की प्राप्ति के! लिए किया हुआ. कर्म 
नेतिक निर्णय का विषय है। अनैच्छिक कर्म नैतिक निर्णय का विषय नहीं है । 

(२) बाह्य परिणाम जो कि अच्तरस्थ प्रयोजन या अधिप्राय का प्रकाशन है 
नेतिक निर्णय का विषय है । प्रत्याशित अथवा अभिप्रेत परिणाम कर्म की नैतिकता 
को निर्धारित करते हैं । अप्रत्याशित तर्था अनभिप्रेत बाह्य परिणाम नैतिक निर्णय 
का विषय नहीं होते । 

(२) जब बाह्य परिणाम आन्तरिक उद्देश्य के अनुरूप नहीं होता तो प्रयोजन 
ही नैतिक निर्णय का विषय होता है | परिणाम नैतिक निर्णय का विषय नहीं होता। 

(४) केवल प्रयोजन ही कर्म की नेतिकता के निर्धारण के लिये पर्याप्त नहीं 

: है। प्रयोजन का समाविष्ट करने वाला अभिप्राय नैतिकता का निर्धारण करता है। 
कर्म की अच्छाई के लिए साध्य और साधन दोनों को उचित होना चाहिये । साध्य 
. के औचित्य के आधार पर साधता का औचित्य सिद्ध नहीं हो सकता। यदि उद्देश्य 
.. शुभ है लेकिन प्रयुक्त उपाय अशुभ है तो कर्म को अशुभ समझना चाहिये । 
म (५) यह मत, कि केवल चरित्र नैतिक निर्णय का विषय होता है, नितान्त 
भ्रामक है । यह व्यक्ति के नैतिक मुल्य का निर्धारण कर सकता है, लेकिन उसके 
करम-विशेष का नहीं । कर्म की नैतिकता कर्त्ता के अभिप्राय पर आश्चित है । 
के (४) नतिक निर्णय का कर्चा (॥7%6 8फ्राध्ल ० ०79] चंप्रत8शाशा।) -- 
प्रश्न यह है कि नेतिक निर्णय कौन देता है ? नैतिक निर्णय का देने वाला 
.. या तो विवेकयुक्त आत्मा है या आदर्श आत्मा ? आत्मा अपने ही अभिप्रायों और 
. कर्मों पर निर्णय देता है और दूसरों की प्रेरणाओं, अभिप्रायों तथा कर्मों पर भी ? 
म्कजी नंतिक निर्णय के कर्त्ता का अं उस दृष्टिकोण को समझता है जिससे 

कोई कर्म भला या बुरा निर्धारित किया जाता है । कोई व्यक्ति किसी कर्म के सत्‌ व 

.$.. असत्‌ का निर्णय किसी आदर्श मानदण्ड से करता है । 

हा शफ्ट्सबरी ($0क6#पाए) (67-73) एक नैतिक-संवित्‌वादी है। 
.. उसका मत है कि किसी कला-कृति को अच्छा या बुरा, सुन्दर या असुन्दर कला- 
विशेषज्ञ ही निर्णीत ([0८006) करता है। कलाकार सौन्दर्य की ग्रशंसा के लिये 

क्‍ .. कला-विशेषज्ञ के निर्णय की अपेक्षा रख्ता हैं । इसी प्रकार व्यवहार के नतिक सृूल्यां- 
.  कन के हेतु हम नीति-विशेषज्ञ के निर्णय पर आश्रित हैं। ३ आप 
कम कला का उद्देश्य किसी फल का उत्पादन होता है। यह फल सुन्दर है या 
...._ असुन्दर--इसका निर्णय आलोचक ही करता है। किन्तु नीति में कर्म के ऊपर निर्णय ० हे 
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प््प नी ति-शास्त्र 
देना होता है, उसके परिणाम के ऊपर नहीं । कर्म का कर्त्ता ही उसका निर्णय कर 
चुका है। कर्त्ता ते भली-भाँति सोच-विचार कर . उसे चुना है। यदि उसका कर्म 
अनुचित है, तो इसका निर्णय केवल नीति-विशेषज्ञ ही नहीं करता, बल्कि जब वह 
स्वयं उसके ऊपर विचार करता है तो वह भी करता है । इस प्रकार नैतिक निर्णय 
का कर्त्ता नीति-विशेषज्ञ नहीं, बल्कि कर्त्ता पुरुष स्वयं होता है। बौद्धिक आत्मा 
अथवा आदर्श आत्मा ही नैतिक निर्णय का कर्त्ता है । हक 
_एडम स्मिथ (8007 877) का मत शैफ्ट्सबरी के मत के समान है । 
उसकी धारणा है कि व्यक्ति अपने और दूसरों के कर्मों पर निष्पक्ष दुष्टा (वरप्ाएक्ष- ही 
(2 89०८७०7) के दुष्टिकोण से निर्णय देता है । जब हम दूसरों के चरित्र और ' 
व्यवहार के ऊपर नैतिक निर्णय देते हैं तब हमें ज्ञात होता है कि वे भी हमारे व्यवहार 
. और चरित्र के ऊपर निर्णय देते हैं । इस प्रकार हम अपने ही उद्देश्यों, अभिप्रायों और 
कर्मों पर विचार करने लगते हैं और हमें जिज्ञासा होती है कि हम किस सीमा तक 


उनकी निन्‍दा अथवा स्तुति के पात्र हैं। इस विधि से हम अपने ही व्यवहार के दुष्टा _ 


हो जाते हैं ।* ह 
इस मत में आंशिक सत्य है । नैतिक निर्णय का दृष्टिकोण निष्पक्ष विचार हक 
का दृष्टिकोण है । हमें निष्पक्ष आलोचक बनकर अपने कर्मों की परीक्षा करनी... 
चाहिए । व्यक्ति का अन्तरस्थ तिर्णायक उसकी आदर्श आत्मा है। परीक्षय व्यक्त... ' 
वास्तविक आत्मा है | यह भी सत्य है कि नेतिक चेतना का विकास सामाजिक 
सम्पर्क से होता है | किन्तु, यह आवश्यक नहीं कि हम अपने कर्मों का निर्णय करने 
से पूर्व दूसरे के कर्मो का निर्णय करें । हम पहले अपनी प्रवृत्तियों और अभिप्रायों से 
परिचित होते हैं और उनके सत्‌-असत्‌-भाव का उ्र्णय करते हैं। फिर हमें अपने 
अनुभव के प्रकाश में दूसरे व्यक्तियों के कर्मों से उनकी प्रवृत्तियों और अभिप्रायों का 
अनुमान होता है | फिर भी एडम्‌-स्मिथ स्पष्टतया कहता है कि नैतिक निर्णय का 
संकेत व्यक्ति के दृष्टिकोण से उच्चतर दृष्टिकोण की ओर होता है। यह उच्चतर 


दृष्टिकोण आदर्श आत्मा का होता है । बौद्धिक, अथवा आदर्श आत्मा अपनी क्रिया 


तथा अस्यों के कर्म पर नैतिक निर्णय देता है। बौद्धिक, विवेकयुक्त, आदर्श आत्मा 
. नैतिक निर्णय का कर्ता है। हम मास े के 
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«के बिना संत्‌ के प्रत्ययः 































१) नेतिक प्रत्यय (शक (०००७७) 

..नीति-शास्त्र व्यवहार की नेतिकता का विज्ञान है | यह कर्मों के सतू असत 
भाव का नेतिक गुण-दोष का, अच्छे-बुरे कर्मों में प्रवृत्त नैतिक कर्त्ताओं की सच्चरित्रता 
और असच्चरित्रता का; समाज में रहने वाले व्यक्तियों के अधिकार, कत्त॑व्य और 
चरित्र गुणों या धर्मं का; उनकी संकल्प-स्व *न्त्रता और उत्तरदायित्व का विवेचन 
करता है । चेतना में सन्निहित इन्हीं आधारभूत प्रत्ययों का सम्यक विवेचन ने तिकता 
. का लक्ष्य है। सत्‌ और शभ के प्रत्यय इन समस्त नैतिक प्रत्ययों में अधिक मौलिक हैं । 
द (२ ) सत्‌ और असत [हशांशा ॥70 ५/7०ाषट) 

सत्‌' का अर्थ “नियमानसार' है। जब कोई कर्म किसी आचार-विषयक नियम 

से संगति रखता है तो उसे 'सत्‌' कहा जाता. है । आचार-विषयक नियम की व्यति- 
. क्रम जिससे होता है उसको असत्कम कहते हैं। सर्तू नियम का अनुवर्त्ती होता है 

और असत्‌ नियम-विरुद्ध होता है। प्रत्येक नियम किसी ध्येय को लेकर चलता है 

जिसकी पति इसका लक्ष्य होता है । इस ध्येय का 'शुभ संज्ञा' है। सद्सत के प्रत्ययों 

का सम्बन्ध नैतिक नियमों से होता है जिसका लक्ष्य अत्युत्तम शुभ अथवा परम 
मंगल है । 

(३) सत्‌ और शभ (शांश्वा। ४0 6००१)-- 

'सत्‌” 'शुभ' की प्राप्ति का साधन है। 'शुभ' की प्राप्ति में सहायक कर्म॑ 
को सत्कर्म कहा जाता है। इसी प्रकार असत्कमं वह है जो अशुभ का कारण हो। 
सत्‌ का प्रत्यय शुभ के प्रत्यय से गौण कोटि का है। 'सत्‌' 'शुभ' का साधक है। 
शुभ! एक आदर्श या साध्य है जिसकी प्राप्ति के लिये व्यक्ति को आत्म-्पूर्णता के 
हेतु प्रयत्त करना चाहिए । 'शुभ” ही वह आदर्श है जो उसके वोद्धिक स्वरूप की. 
तुष्टि करता है । यह उसकी इन्द्रिय पर स्वभाव की आवश्यकताओं की उच्चतर-बुद्धि 
सम्भत नियम के अनसार पति करता है । यह वह आदर्श है जो उसकी सम्पूर्ण आत्मा 

गै-इन्द्रियमय और बुद्धिमय दोनों को-सन्तुष्टि प्रदान करता है। सत्य के त्त्यय _ 
को व्युत्पत्ति नैतिक नियम अथवा कर्तव्य नियम के प्रत्यय से हुई है । नैतिक नियम 

प्राकृतिक नियम नहीं हैं । यह वास्तविकता का कथन-मात्र नहीं है। नैतिक नियम 

... होना चाहिए, का नियम है। 'सत्‌” वेघानिक- नीति-शास्त्र का आधारभृत श्रत्यय 
..  है। 'शुभ' उद्देश्यवादी नीति-शास्त्र का मूलभूत प्रत्यय है।.._ 
दा . सत-भाव या अच्छाई एक नैतिक गुण है । असत्‌ “भाव या बुराई नेंतिक कि दोष 

. है। शुभ नैतिक मंगल या हित है | सत्‌-कर्म. हित का साधन है । अखतू-क म॑ अंहित 

. का साधन है । 'शुभ' का प्रत्यय गुख्य है। सत्‌ का प्रत्यय के गैण है । शुभ के प्रत्यय 
की व्याख्या नहीं हो सकती । । 




























































६० द 5 नीति-शा सत्र 


(४) शुभ ओर अत्यत्तम गभ ((00व का। साहा०5। 5000) 
शुभ का अथ है जो किसी आवश्यकता की पूति कर अथवा किसी इच्छा 
की तृप्ति करें । स्वास्थ्य, सम्पत्ति, ज्ञान, संस्कृति, इत्यादि शुभ हैं। कुछ वस्तुयें 
हमारी जीवन सम्बन्धी आवश्यकताओं की पर्ति करती हैं।ये वस्तुएँ शारीरिक 'शुभ 
है। 'कुछ वस्तुयें, जो आथिक आवश्यकताओं की पूति करती हैं वे आथिक 'शुभ' हैं । 
सामाजिक आवश्यकताओं की पूर्ति करने वाली वस्तुयें सामाजिक 'शुभ हैं। कुछ 
: वस्तुयें हमारी बौद्धिक, वैंतिक और सौन्दर्य-भोग सम्बन्धी आवश्यकताओं की साधक 
 हैं। उन वस्तुओं को सत्य, शिव (परम शुभ या नि:श्रोयस) और सुन्दर कहते हैं । 
शुभ वस्तुओं की एक क्रमिक-श्रेणी है जिसके शिखर पर अत्युत्तम शुभ-विराजमान 
| है। यह परम मंगल है । यह मानव-जीवन का चरम लक्ष्य है। यह शुद्ध शुभ है। 
| यह किसी उच्चतर शुभ का साधन नहीं वरन्‌ स्वत: वांछनीय है । 
(५) अधिकार और कत्त व्य (श8/8 ७70 05) 
.. मनुष्य सामाजिक प्राणी है । वह समाज का सदस्य है । उसकी अत्युत्तम 
शुभ की साधना समाज में ही होती है। सामाजिक या सामान्य हित के लिये समाज 
अपने सदस्यों को कुछ नैतिक अधिकार प्रदान करता है । व्यक्ति समाज के द्वारा. 
: संरक्षित इत अधिकारों का उपभोग करता है। उसके अधिकारों का विरोध कोई 
नहीं कर सकता । दूसरे व्यक्तियों को उनका सम्मान करना चाहिये। जो दूसरों के 
अधिकारों का उल्लंघन करते हैं वे समाज द्वारा दण्डनीय हैं । उदाहरणाथे यदि “क' 
को कुछ वस्तुयें, जैसे-सम्पत्ति रखने का अधिकार प्राप्त है तो 'ख' 'ग' इत्यादि 
समाज के अन्य सदस्यों का 'क' के अधिकारों का सम्मान करने का नैतिक कत्त ब्य हो 
जाता है। जो “क' का नैतिक अधिकार है वही 'ख' 'ग' तथा अन्य व्यक्तियों का 
नैतिक कर्त्तव्य है । अधिकार और कर्तव्य सापेक्ष हैं। एक का दूसरे से वियुक्त होना 
स्वयं को निरथंक कर देता है। उनकी सत्ता और प्रमाणिकता का स्रोत समाज है। 
समाज व्यक्तियों को अधिकार देता है और साथ ही उनके ऊपर कत्तंव्य लाद देता 
। समाज ही अधिकार और कर्त्तव्यों की सृष्टि करता है, उनको जीवन देता है 
अक्षुण्ण बताये रखत। है और व्यक्तियों को उन्हें मानने के लिये बाध्य करता है । 
माज के अभाव में अधिकार तथा कत्त व्य अर्थ हीन होंगे । 
.. कत्तव्य क्या है? जो भी कर्म सत्‌ है वह व्यक्ति का कत्तंव्य है। यदि व्यक्ति 
कसी कर्म को सत्‌ समझता है तो वह उसे करने के लिये नैतिक-रूप से बाध्य हे / रा 
६) केत्त व्य ओर धर्म अथवा चरित्र-गुण (0009 ॥70 ए॥76०) की! 
.... जब हम किसी कर्म को सत्‌ समझते हैं तब उस कर्म को करना हमारा कर्तव्य 
टी जाता है । जब हम किसी कर्म को असत्‌ समझते हैं तब - उस कर्म को न करना 
र हो जाता है। जो सत्‌ है उप्ते करता चाहिये, जो असत है उसे 
सत्कम करता कत्तंव्य है, असंत्कर्म करना अकत्तंव्य । है 
वंक सत्‌ कत्तंव्य करते हैं तो हम धर्माज॑न करते हैं। यदि 
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हम अभ्यस्त रूप से असत्‌ कर्म करते हैं तब हम अधर्म करते हैं । धर्म चरित्र क्री 
उत्कृष्टता है । अधरम -चरित्र का दोष है | कत्तं व्य बाह्य कर्म की ओर संकेत करता 
है; धर्म अन्तनिहित चरित्र की ओर संकेत करता है। कर्तव्य का संकेत कर्म-विशेष 
की ओर होता है, धर्म का संकेत स्थायी-रूप से अजित प्रवत्ति की. ओर होता है । 
कत्तेव्य करने की आदत से सच्चरित्र की स॒ष्टि होती है । कत्त॑व्य के व्यक्तिक्रम की 
आदत से दुश्चरित्र की उत्पत्ति होती है। कत्तंव्य की अभ्यस्तता धर्म की जनक है । 
अकत्त व्य की अभ्यस्तता अधर्म की जनक है । क्‍ 
(७) पृषण्य और पाप (शत! ब्रा एछथआश+) 

.. पुण्य मनुष्य के चरित्र के नैतिक उत्थान का सृचक्र है, पाप मानव-चरित्र के 
नेतिक पतन का सूचक है । पुण्य इच्छापूर्वक कत्त॑ंव्य करते से उत्पन्‍्न व्यक्ति के चरित्र 
के नेतिक उत्कर्ष में अभिवृद्धि का विधायक है | पाप इ छापूर्व॑ंक नेतिक मानदण्ड के 
उल्लंघन करने से उत्पन्न व्यक्ति के चरित्र के नैतिक मूल्य का विधायक है । पुण्य 
भावात्मक नेतिक योग्यता है। यह चरित्र के नैतिक मूल्य होने का सूचक है ।. पाप 
अभावात्मक नैतिक योग्यता है । यह चरित्र के नैतिक मूल्य न होने का सूचक है। 
जब कोई व्यक्ति कत्तंव्य करता है तो वह नैतिक पूर्णता की ओर अग्रसर होता है 
और पुण्य अजित करता है । जब वह निषिद्ध कर्म करता है तो उसका नैतिक पृर्णता 
की विपरीत दिशा में पतन हो जाता है और वह पाप अजित करता है। इस प्रकार 
पुण्य और पाप चरित्र के लक्षण हैं। सत्‌ कर्म पुण्य उत्पन्न करते हैं। असत्‌ कर्म 
पाप उत्पन्न करते हैं । 

यद्यपि पुण्य और पाप चरित्र के गृण-दोषः हैं, तथापि कभी-कभी कहा जाता 

है कि सत्कमं में पुण्य है और दुष्कमं में पाप निहित है। कत्तेब्य करने से सन्तोष 
आप्त होता है, अकर्तव्य करने से ग्लानि होती है [| जब हमारा कर्म नैतिक मानदण्ड 
का अनुसरण करता है तो उसमें पुण्य होता है। जब बह उससे असंगत होता है तो. 
उसमें पाप होता है । पुण्य, चरित्र की उन्नति का सूचक है। पाप, चरित्र की अधो- 
गति का सूचक है । 
(८) पुण्य और पाप का सदसत्‌ से भेद द 
(फशिशार6 #शफ्सशा शिक्ता बाते ऐलाढशता क्ावे शंशा। बाते ९७/०णष्ट ) 


कम सत्‌ उस अवस्था में होता है जब उसका नैतिक आदर्श से संवाद होता 


है । यदि कम का नेतिक आदर्श से विसंवाद है तो कर्म असत्‌ कहलाता है। इस 


अ्रकार, 'सत्‌ "या “असत्‌ कर्मों पर लागू होते हैं। किन्तु 'पुण्य' और 'पाप' चरित्र पर 
लागू होते हैं। पुण्य का अथे सत्कर्म करने से अजित चरित्र का नैतिक उत्कर्ष है। 


४. पाप का अथे असत्कर्म करने से प्राप्त चरित्र का नैतिक अपकर्ष है । कभी-कभी हम 
.._ पृण्य कमें और 'पाप कर्म! का प्रयोग कर दिया करते हैं। अत: “पुण्य और 'पाप ॥ 
:.._ स्थानान्तरिक विशेषण हैं। वस्तुत: ये चरित्र के विशेषण हैं | अतः 'पुण्यः और “पाप 
.._ को 'सत्‌' और “असत्‌! के अर्थ में नहीं लेना . चाहिये। यद्यपि इनका पारस्परिक 
... सम्बन्ध अवश्य है। ह क्‍ ० 









































































- की ..  ऑडिक]#6 - - 


हर ०० नीति-शास्त्र 


'सत' और असत दोनों में परिणाम के अनुसार भेद नहीं होते; पुण्य! और 
'पाप' में परिणाम के भेद होते हैं । किन्‍्हीं परिस्थितियों में किया हुआ कर्म या तो 


 सत्‌ होता है या असत्‌ । दो कर्मों को एक-दूसरे से तुलनात्मक दृष्टि से न्यून या 


अधिक सत्‌ नहीं कहा जा सकता । न हम एक दूसरे से न्यून या अधिक असत्‌ कह 
सकते हैं । किन्तु पुण्य या पाप व्यक्ति से सम्बन्धित होता है। यह उसके चरित्र का 


_ लक्षण होता है जिसे वह धमम या अधर्म करने से प्राप्त करता है। कोई व्यक्ति सत्‌ 


कर्म करने के कारण नैतिक प्‌र्णतया के सोपान पर चढ़ता या असंत्‌ कम करने के 
कारण नैतिक पूर्णतया के सोपान पर गिरता है । उसका उत्थान या पतन, पुण्य या 
पांप किसी परिणाम का हो सकता है । उनका मात्रात्मक च्यून या अधिक होना भी 
सम्भव है । इंस प्रकार सदसत्‌ गुण-निर्धारक निर्णय में होते हैं, और पुण्य-पाप परि- 
णाम-निर्धारक निर्णय में । 


(६) पष्य और पाप का तारतम्य (062766४ रण शिक्षा६ क्ा0 एशाश+) 
कान्‍्ट और मा्िन्यू की धारणा है कि संकल्प-शक्ति के ऊपर जितना अधिक 
दबाव पड़ता हे कर्त्ता का पुण्य उतना अधिक होता है । इसी प्रकार जितना अधिक 
प्रलोभन का प्रतिरोध किया जायेगा, उतना ही अधिक इच्छा-शक्ति के ऊपर दबाव 
ड्रेगा । दूसरे शब्दों में पुण्य और प्रलोभन के प्रतिरोध की तीव्रता में अनुलोम अनु 


तत होता है। पुण्य इन्द्रिय-बिषय-वासना के विरोध में निहित है । कान्‍्ट का मत है द 


कि इच्छा और कत्तंव्य में शाश्वत संघर्ष होता है। कत्तंव्य-बुद्धि के कारण बुद्धि 
जितनी ही तीब्र इच्छा पर विजय प्राप्त करती है, कर्त्ता को उतना ही अधिक पुण्य 


मिलता है; जितना ही कम तीज वासना के ऊपर विजय मिलती है कर्त्ता को उतना 


द ही कम पुण्य मिलता है । 


यह मत आंशिक रूप में सत्य है। जो व्यक्ति एक तीत्र वासना पर विजय 
प्राप्त कर लेता है। अवश्यमेव उससे हार खा जाने वाले व्यक्ति से अधिक पृषण्यशाली 


है । इसके अतिरिक्त एक व्यक्ति जो इच्छापूर्वंक वासनाओं के निरन्तर नियन्त्रण करने 


से प्राप्त चरित्र के नैतिक उत्थान के कारण बासना की तीव्ता का अनुभव नहीं 
करता, कुछ कम पुण्यशाली नहीं है। यह मत उपयुक्त प्रतीत होता है कि चरित्र बल 


जितना ही अधिक होता है कर्त्ता का पुण्य उतना अधिक होता है। इन्द्रिय-प्रवृत्तियों 


,.. के निग्रह से जितना अधिक नैतिक उत्कर्ष चरित्र का होता है, उतना ही अधिक पुण्य _ 
रा व्यक्ति को होता है। 


कान्‍्ट पृर्ण-बाध्यतामूलक कत्तं व्य और अपूर्ण बाध्यतामूलक कत्त॑व्यों में अन्तर 


बा . बतलाता है । प्रथम प्रकार के कत्त॑व्य कानून के द्वारा लागू होते हैं। उनसे सम्बन्धित 
कुछ लोगों के अधिकार होते हैं । दूसरे प्रकार के कर्त्तव्यों के पालन के लिये बाह्य. 
' धान [कता नहीं होती । उनके व्यतिक्रम के लिये राज्य दण्डित नहीं . 
पालन के लिये कोई व्यक्ति बाध्य नहीं है। उनसे सम्बन्धित दूसरे 

7र नहीं होते । किसी कानूनी समझौते के अनुसार लिए गये ऋण की . .. 
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अदायगी के लिये सरकार बाध्य करती है। इस प्रकार का कर्म कर्त्ता के पुष्य में 
इतनी व॒द्धि नहीं करता जितना कि अपने जीवन को खतरे में डालकर दसर की प्राण- 


रक्षा करना । दूसरे प्रकार के कर्म के लिए सरकार किसी को बाध्य नहीं करती । 


अतः कर्म को करने से पहिले प्रकार के कत्तंव्य को करने से अधिक पुण्य है। बाह्य 
कानून निर्दिष्ट कत्तेव्य का पालन करवाता है। अतः यह स्पष्ट नहीं हो पाता कि 


उन कत्तंव्यों का पालन कोई द्ररदाशिता-पूर्वक करता है या कत्तंव्य-बुद्धि से करता है । 
. किन्तु जब कोई अनिदिष्ट कत्तंव्य अर्थात्‌ कानून के द्वारा लागू न किये जाने वाला 


कर्म करता है तो वह अपने चरित्र के नैतिक उत्कर्ष को प्रदर्शत करता है। इस 
प्रकार अनिर्दिष्ट कम को करना निर्दिष्ट कर्म करने की अपेक्षा अधिक प्रशंसनीय है । 
यह एक कर्त्ता की नैतिक योग्यता को दूसरे से अधिक बढ़ाने वाला है। सामान्यतया 


हम निर्दिष्ट कत्त॑व्यों को न करने में अनिरदिष्ट कत्तंव्यों को न करने की अपेक्षा अधिक 


पाप मानते हैं। यदि कोई व्यक्ति अपने बैध ऋण का भुगतान न करते हुए अपने 
अपर्याप्त धन को दान में दे डालता है तो उसे नैतिक अपराधी समझा जाता है। 
किसी व्यक्ति को, न्याय की माँग पूरा किये बिना दानी होने का अधिकार नहीं है । 


यह मत लोक दृष्टि से ठीक है । 


किन्तु, निदिष्ट और अनदिष्ट, पूर्ण-बाध्यता-यूलक और अपूर्ण-बाध्यता-पूलक 


_ कत्तैंव्यों का भेद कानूनी है, नेतिक नहीं । नैतिक दृष्टि से परिस्थिति-विशेष में हमारे 


कत्तंव्य सदा निश्चित होते हैं। हमारे कत्तंव्य सदेव पूर्ण-बाध्यता-मूलक होते हैं। हम 
किसी भी परिस्थिति में अपने कत्त॑व्य से अधिक कुछ नहीं कर सकते । अतः नैतिक 


दृष्टिकोण से, निर्दिष्ट और अनिदिष्ट कत्तंव्यों का भेद पुण्य-पाप के तारतम्य से कदापि 
सम्बन्धित नहीं । 


यदि कोई व्यक्ति आत्म-हित का बलिदान करके अपने कत्तेव्य का पालन 
करता है तो उसका अत्यधिक पुण्य है । उस दशा में जबकि कत्तंव्य पालन के लिये 
स्वार्थ के अधिक बलिदान की आवश्यकता नहीं है, उसका पृण्य इतना बड़ा नहीं 
होता । यदि अधिक स्वार्थ-साधन के हेतुं कोई असत्कर्म कर बैठता है तो उसका पाप _ 


अधिक नहीं है | जब अपने तुच्छ स्वार्थ के लिए वह असत्कर्म करता है तो उसको 


पाप अधिक होता है । यदि कोई व्यक्ति स्वार्थ का त्याग न करते हुए सत्कम करता 


-* है तो मुश्किल 'से उसके पुण्य अथवा चरित्र का उत्कर्ष होता है। किन्तु, यदि वह 


अपने बड़े से बड़े स्वार्थ का बलिदान करके कत्तंव्य-पालन करता है तो उसके चरित्र _ 


.. का नैतिक उत्थान होता है। जो व्यक्ति अपने देश की स्वतन्त्रता के लिए अपने 

... जीवन की बलि चढ़ा देता है, निश्चय ही उसका पुण्य दूसरे से अधिक है जो युद्ध के 8 
... लिए थोड़ा सा चन्दा देता है। इसी प्रकार अपने बड़े से बड़े स्वार्थ-साधन के लिए _ 
.._ असत्काये करने वाले का पाप अपने तुच्छ स्वार्थ के लिए अपराध करने वाले के पाप _ 
.. की अपेक्षाकृत कम जघन्य है । अपनी क्षुधा तृप्ति के हेतु चो 
»... का पाप धनी बनने के लिए दूसरे की सम्पत्ति लूटने वाले व्य 






री करने वाले व्यक्ति. 
तत॒ के पाप से कम _ 


2०2८. 









































































5. | ट ड नीति-शास्त्र 


णित है | इस प्रकार यह सिद्ध हुआ कि सत्य के लिए जितना बडा स्वार्थ का बलि- 
दान किया जाता है उतना ही बड़ा कर्म का पुण्य होता है, और असत्कर्म करने से 
जितना अधिक स्वाथं-साधन होता है उतना ही कम उसका पाप होता है । 
. (१०) आम-स्वातन्ध्य और उत्तरदायित्व 
(#7९९१७॥ ब्वात ९४७०४ ॥५ ) 
. इच्छा-स्वातन्त्य नैतिकता का मौलिक अधिकार है। कान्‍ट का कथन है--- 

“तुम्हें करता चाहिये, अत: तुम कर सकते हो ।” यदि तुम्हें जो ठीक है वह करना 
चाहिये, तो उसे करने की तुम्हें स्वतन्त्रता है। यदि तुम्हें असत्कर्म नहीं करना 
 चाहिय, तो उसे न करने के लिए स्वतन्त्र हो। 'चाहिए' (०ए०४॥7) के अन्दर स्वत- 
न्त्रता (८४०) छिपी हुई है । मनुष्य स्वाधीन होकर सत्‌ या असत्‌ का चुनाव करता 
 है। वह सत्‌ या असत्‌ करने के लिए परिस्थितियों के वश में नहीं है। मनुष्य अपने 
ऐच्छिक कर्मों में स्वाधीन है । अतः वह अपने कर्मों के लिए उत्तरदायी है। मनुष्य 
. अपने इच्छाकृत-कर्मों और आदतों के लिए जो उसके व्यवहार के अंग हैं, उत्तरदायी 
है । उसका अच्छा या बुरा चरित्र उसके बारम्बार किए ऐच्छिक कर्मों का परिणाम 
है, और उसके लिए वह उत्तरदायी है। इस प्रकार स्वातन्त्रय और उत्तरदायित्व 
महत्वपूर्ण नैतिक प्रत्यय हैं । स्वतन्त्रता को अस्वीकार करने के परिणामस्वरूप नैति- 
कता का आधार जाता रहता है और उत्तरदायित्व तो पूर्णतया लुप्त हो जाता है। 
आत्मा का इच्छा-स्वातन्ब्य नेतिकता का मौलिक आधार है । यदि आत्मा परतन्त्र है 
तो नेतिकता असम्भव है । 


 तीति-शास्त्र का यह मौलिक सिद्धान्त है कि मनुष्यों का अपने कर्मों के लिए 
नेतिक उत्त रदायित्व है । यदि वह मिथ्या है तो नैतिक निर्णयों का औचित्य समाप्त 
हो जाता है। पेड़ों अथवा निर्जीब पदार्थों के व्यापारों को नैतिक अथवा अनैतिक 
नहीं कहा जा सकता, क्‍योंकि वे भौतिक कारणों के पूर्ण नियन्त्रण में हैं। बच्चों और 








.. पागलों के कर्मों को भी नैतिक अथवा अनैतिक नहीं कहा जा -सकता, क्‍योंकि वे 







 स्वाधीन नहीं हैं। यदि वयस्क मनुष्य समझदार और बन्धन-मुक्त हैं तो उन्हें अपने 
कर्मों के लिए नेतिक दृष्टि से उत्त रदायी ठहराया जाता है, क्योंकि वे कर्म करने के 
- लिए स्वतन्त्र हैं। इस प्रकार नैतिक उत्तरदायित्व के लिए इच्छा-स्वातन्त्र्य को मानना 


.. पड़ता है। रैशडैल का कथन है, “उत्तरदायित्व का वास्तविक अर्थ क्‍या है ? शब्द- 













री दण्ड दिया जा सकता है । किसी कम के कर्ता के ऊपर दायित्व होने से उसको उसके 


5 :/। व्युत्पत्ति से इसका अथ है कि कर्त्ता से अपने कर्म के लिए उत्तर माँग) जा सकता है । ' 
.. इसका अभिप्राय यह हुआ कि यदि उसका उत्तर संतोषजनक न हुआ तो न्यायपूर्वक 





लिए दण्ड देना स्वेथा त्याय-सम्मत है । हम कहते हैं कि कोई व्यक्ति अपने अपराध 

के लिए 7र है, क्योंकि उसके लिए उसको दण्डित “करना उचित है। यह 
द उत्त रदायित्व के मूल पर कुठाराघात करता है, यह अथ्थ गे 5 
ना गेण से दण्ड देता अनुचित होगा । 





नैतिक प्रत्यय द क्‍ द्र्प्रू 


यदि मतुष्य पूर्णतया वंश-परम्परा और वातावरण के बन्धन में होता और उसमें 
स्वतन्त्र चेष्टा की शक्ति का अभाव होता, तो उसके ऊपर स्वकीय कर्मों का दायित्व 
न होता; सत्कर्मों के लिये उसकी प्रशंसा और असत्कर्मों के लिये उसकी निन्‍्दा न 
हो पाती; तथा उसके कर्म , भौतिक घटनाओं के तुल्य होते । किन्तु मनुष्य अपने परम 
हित के विचार के अनुसार अपने उद्देश्य और कर्मों का चुनाव करते हैं, और यद्यपि 
अंशत: बंश-परम्परा और परिस्थितियों का उनके ऊपर प्रभाव पड़ता है तथापि वे अपने 
ऐच्छिक कर्मों के लिये उत्तरदायी हैं । यदि मनुष्य को स्वाधीनता-विहीन संमझा जाय 
. तो उनके कर्मों की नैतिकता, अनेतिकता समाप्त हो जाती है । यदि मनुष्य परिस्थितियों 
के दास हैं तो पुण्य-पाप, सद्सत्‌, धर्माधम, दायित्व और दण्ड आदि के विचार निरथक 
- हो जाते हैं और नैतिकता एक काल्पनिक वस्तु हो जाती है। यदि नैतिक मूल्य यथार्थ 
हैं तो आत्मा स्वतन्त्र है । 
मनुष्य स्वतन्त्र हैं; उन्हें आदर्श का ज्ञान है, ओर वे इच्छा से स्वतन्त्रतापूर्वक 
उसका साधन करते हैं। वे अपने कर्मों को स्वयं निर्धारित करते हैं । वे परिस्थितियों 
के असहाय दास नहीं हैं। यद्यपि उनके ऊपर परिस्थितियों का आंशिक प्रभाव 
अवश्य है किन्तु उसकी प्रतिक्रिया स्वतन्त्रतापूर्वक और चरित्र के अनुसार होती है । 
चरित्र के द्वारा परिस्थितियों में परिवर्तत किया जाता है। एक ही वातावरण 
में रहने वाले दो व्यक्तियों की परिस्थितियाँ भिन्‍न-भिन्‍न होती हैं। वे वातावरण 
की उन्हीं परिस्थितियों पर ध्यान देते हैं जिनकी उनके चरित्र से संगति होती है 
और उन्हीं पर उनकी प्रतिक्रिया होती है। दूसरी परिस्थितियाँ उनके संकल्पों 
' और कार्यों को प्रभावित नहीं करतीं । मनुष्य अपने स्वतन्त्र इच्छाकृत क्र्मों के 
लिये उत्तरदायी है । दायित्व उसी कर्म के लिये हो सकता है जो इच्छा-स्वातन्त्र्य से 
. किया गया है। 
क्‍ मनुष्य के ऐच्छिक कर्म परिस्थिति द्वारा नियन्त्रित होते हैं, या पूर्णतया 
अनियन्त्रित होते हैं, या आत्मा द्वारा नियन्त्रित होते हैं? आत्मा के स्वातन्त्य का 
अर्थ आत्म-नियन्त्रण है अनियन्त्रण नहीं । 57% 3 
. (११) उत्तरदायित्व में सन्निहित स्वातन्त्र करा स्वरूप 
- [पिज्ञा्ता० ते 70९0० ार०९४0 | ए९5७०॥४ ० )--- 
का इच्छा स्वातन्त्रय का अर्थ आत्म-स्वातन्त्य है। इसका अर्थ अनियन्त्रणवाद 
अथवा उदासीनता की स्वतन्त्रता नहीं है। अनियन्त्रणवाद के अनुसार आत्मा में एक : 


...._ रहस्यमय शक्ति है जिसकी सहायता से वह अकारण वैकल्पिक प्रेरणाओं में से किसी _ 


। एक को स्वच्छन्दतापूर्वक चुन लेता है। आत्मा में अनियन्त्रित चुनाव की शक्ति निहित 
... है । अनियस्त्रणवाद का तात्पय॑ यह है कि आत्मा में पूर्णतया निरंकुश चुनाव की शक्ति _ 
हा .. है-वह शक्ति जो कर्म में प्रवत्त होने से पूव के 3 त्मा पूर्णतः असंम्बन्धित 
... कार्य को प्रारम्भ कर सकती है। इस सम्बन्ध में रेशडेल उचित प्रतीत होता. 









































































६६. ... नीति-शास्त्र 


है । नियन्त्रणवाद का उत्तरदाथित्व से विरोध नहीं है। उसका विरोध अनियन्त्रणवाद 
से है । अनियन्त्रणवाद के अनुसार स्वतन्त्र कर्म सबंथा नवीन सृष्टि होता है और भूत 
से उसका कोई कार्य-कारण का सम्बन्ध नहीं होता । अब प्रश्न यह है कि यदि कोई 
अतीत कम मेरे वतंमान स्वभाव से नि:सुत नहीं हुआ तो उसके लिये मैं क्यों उत्त रदायी 
बनूँ ? यदि उस कर्म का मूल मेरी अतीत सत्ता में निहित नहीं तो मेरी अच्छाई उस 
कार्य को होने से नहीं रोक सकती थी । यदि मेरी अतीत आत्मा उसमें प्रतिविम्बित 
नहीं होतीं तो उसके लिये मुझे प्रशंसित या दण्डित करना निरथेक है।! 


द उत्तरदायित्व में निहित इच्छा-स्वातत्त्य अनियन्त्रित नहीं बल्कि आत्म- 
. नियन्त्रित चुनाव है। आत्मा अन्य सभी प्रेरणाओं को छोड़कर एक प्रेरणा अथवा 
प्रयोजन का चुनाव अपने शुभ साधन के लिये करता है। चुनाव का व्यापार आत्मा 
के द्वारा निर्धारित होता है जो आत्म-मंगल की भावना से प्रभावित होता है। स्वा- 
धीनता का अर्थ आत्म-नियन्त्रण है, अनियन्त्रणवाद नहीं । अनियन्त्रणवाद का अं 
होता है--अनियन्त्रित इच्छा, उद्देश्यहीन चुनाव अथवा आकस्मिक कर्म । यदि नैतिक 
दायित्व निरथंक नहीं है तो इसका तात्पय॑ है आत्म-नियन्त्रण के' अर्थ में स्वतन्त्रता । 
मेरे स्वतन्त्र कर्म मेरे द्वारा निर्धारित होते हैं। वे मेरे स्वभाव से निःसत होते हैं। 

इसलिये मैं उनके लिये उत्तरदायी हूं । यदि उनकी उत्पत्ति मेरे अन्दर स्थित उद्देश्य- 
हीन चुनाव की रहस्यमय और अज्ञात शक्तियों से होती जिनके ऊपर मेरा शासन नहीं 
है, तो अपने कर्मो का दायित्व मेरे ऊपर न होता । इस प्रकार, मनुष्य अपने कर्मों के 
लिये उत्तरदायी हैं, क्योंकि वे स्वतन्त्र रूप से उनका चुनाव करते हैं, और आन्तरिक 
ओर बाह्य शक्तियों के द्वारा (यथा, वंशानुक्रम प्राप्त शारीरिक और मानसिक प्रवृत्तियाँ 
तथा भौतिक और सामाजिक वातावरण) उनका यन्त्रवत्‌ नियमन नहीं होता । मनुष्यों 
के कर्मो का निर्धारण बाहर के वातावरण द्वारा नहीं होता । बल्कि अन्दर से आत्मा 





. अत: उनका नेतिक मुल्य होता है। स्वतन्त्रता-विषयक यह मत आत्म-नियन्त्रणवाद 
कहलाता है । पा & 


अनियन्त्रणवाद उत्तरदायित्व -की नींव पर आक्रमण - करता है। यदि हमारे 

संकल्प और कर्म पूर्णतः अनिश्चित या स्वच्छन्द हैं और अपने शुभ साधन के हेतु 
. आत्मा के आधीन नहीं हैं, तो उनका दायित्व हमारे ऊपर नहीं हो सकता। उनमें 
. निर्णय होता है और निर्णय का कारण होता है। आत्मा प्रेरणा-विशेष को चुन लेता 
. है और अन्य उद्देश्यों को छोड़ देता है, क्योंकि वह सोचता है कि वह शुभ का साधक 
है। विर्णय आत्मा का व्यापार है, यह स्वतन्त्र इसलिये है कि आत्मा निर्णय का करने 





| चुनाव और कम में सम्पूर्ण व्यक्तित्व की झलक मिलती है । 











और उसके आदर के विचार द्वारा होता हैं। मनुष्य के कर्म आत्म-नियन्धत्रित होते हैं, ...... 








है। आत्मा उसका कर्त्ता है। आत्मा ही अपने चरित्र-समस्त उद्देश्य का... 





मैंतिक प्रत्यय क्‍ ६७. 


द इस प्रकार नियन्त्रणवाद और अनियन्त्रणवाद दोनों दायित्व के विरोधी हैं । 
५ आत्म-नियन्त्रणाद का नेतिक दायित्व से सामंजस्य है, उत्तरदायित्व की व्याख्या 
आत्म-नियन्त्रणवाद के ही आधार पर सम्भव है। बलप्रयोग की बाध्यता, विचार- 
हीनता, अचेतन भाव-ग्रन्थि भी बाध्यता, उन्‍्माद आदि का दायित्व से त्रिरोध है । 
(१२) स्वतन्त्रता और आचार की समरूपता 
(एप्रकिकाए ते #7०४१०णा थशाते श0ान्वा।()--- 
मकेन्जी का मत, कि स्वतन्त्रता और समरूपता दोनों नैतिकता के लिये आव- 
एयक हैं, तक संगत है । कान्ट की वक्ति है, “तुम्हें करता चाहिये, अतः तुम कर सकते 
हो ।” मनुष्य को अपनी निम्न वासनाओं पर नियमन करना चाहिये, इसका अर्थ यह 
हुआ कि वह उनका नियमन कर सकता है। मनुष्य को वही करना चाहिये जो सत्‌ 
है। अर्थात्‌ मनुष्य सत्‌ व्यवहार के लिये स्वाधीन है । यदि मनुष्य की इच्छा पूर्णरूपेण 
परिस्थितियों के वश में होती, तो उसके लिये “चाहिये' अर्थात्‌ नैतिक आदेश व्यर्थ 
होता । यदि नेतिक आदेश कुछ भी अर्थ रखता है तो व्यक्ति की इच्छा को स्वतन्त्र 
होना चाहिये, पूर्णत: परिस्थितियों के अधीन नहीं । स्वतन्त्रता का अर्थ आत्म-नियंत्रण 
है। “स्वाधीन होने का अर्थ है कि व्यक्ति केवल अपने द्वारा नियन्त्रित है ।”” मनुष्य 
के कर्म अपने कर्म तभी हो सकते हैं जब उसे कत्तेव्याभिमान होता है, जब उसके 
।. कत्त॑व्य उसके अभ्यस्त इच्छा-दक्षेत्र के केन्द्र से निःसुत होते हैं। उसके कर्म स्वतन्त्र तभी 
2. हैं जब उनका स्रोत उसकी आत्मा या पूर्ण व्यक्तित्व होता है । आत्म-नियन्त्रण के अर्थ 
स्वतन्त्रता नेतिकता का मूल सिद्धान्त है। स्वतन्त्रता से रहित मनुष्य नैतिकता और 
दायित्व से विहीन चेतनायुकत यन्त्र होता है। 
द एक दृष्टि से आचार की समरूपता या अवश्यम्भाविता भी नैतिकता के लिये 
आवश्यक है । चुनावपूर्वक स्वतन्त्र कर्म करने से व्यक्ति अपने चरित्र का निर्माण करता 
है। उसका चरित्र जितना स्थायी होगा, उतना ही अधिक समरूप उसका व्यवहार 
भी होगा। व्यवहार की समरूपता अर्थात्‌ अवश्यम्भाविता चरित्र के स्थायित्व से 
उत्पन्त होती है । यदि मनुष्य का इच्छा-क्षेत्र निरन्तर परिवर्तित होता रहता है तो 
उसके व्यवहार के विषय में कोई भविष्यवाणी नहीं की जा सकती । किन्तु, यदि वह 
नियमित रूप से एक ही इच्छा-दक्षेत्र में रहता है और उसका चरित्र स्थायी है, तो हम 
। . पर्याप्त सीमा तक उसके भावी व्यवहार का अनुमान लगा सकते हैं। भविष्य ज्ञान तथा 
५. इच्छा-स्वातन्त्रय के मध्य विरोध अवश्यम्भावी नहीं है। अवश्यम्भाविकता से अभिप्राय 
७. * इच्छा और कर्म का बाह्य परिस्थितियों द्वारा पूर्ण नियन्त्रण नहीं है । अवश्यम्भाविकता 
हू .... स्थाई चरित्र का बाह्य प्रकाशन समरूप व्यवहार है। यदि चरित्र दृढ़ तथा स्थायी है 











|... तो आचार भी समरूप तथा परिवतंनहीन होगा और उसकी भविष्यवाणी की जा 


हि 3७३0 आन थम नमन भनाभ भा आभार ॥४०७७७७॥४७७७७७ 
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० द ५5] ला सनीति-शास्त्र 


इस प्रकार आत्म-स्वातन्त्रय. और अवश्यम्भाविकता दोनो नीति के लिये 
आवश्यक हैं । स्वातन्त्रय का अर्थ आत्म-नियन्त्रण है। अवश्यम्भाविकता का अर्थ है 
स्थायीचरित्र से उत्पन्त चुनाव और ऐच्छिक कर्म की समरूपता। चरित्र की रचना 
स्वतन्त्र इच्छाकृत कर्मों से होती है, और स्थायी चरित्र समरूप-व्यवहार में प्रति- 
विम्बित होता है। नैतिक जीवन के 'लिये स्वतन्त्र ऐच्छिक कर्मों के ढ्वारा बना हुआ 
स्थायी चरित्र उतना ही आवश्यक है जितनी उससे नि:सुत व्यवहार की समरूपता । 
_अवश्यम्भाविकता व्यवहार का वंश-परम्परा तथा परिस्थिति द्वारा सम्पूर्ण नियन्त्रण 

. नहीं है । यह आत्म-स्वातंत्र्य आत्म-नियंत्रण से सामंजस्य रखना है । . .. 


| 
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ही 


बाह्य नियम 





) नेतिक सिद्धान्तों का विकास (0७0०7्रथा। ० एक्ांत्या पर००7०४) 

स्यूरहेड नैतिक चेतना के विकास की तीन अवस्थायें बतलाता है।प 
अवस्था में व्यवहार का नियन्त्रण बहुत कुछ बाह्य नियमों द्वारा होता है । यह मानव- 
जाति के विकास की विचारहीन अवस्था है। उत्तरार्ध काल में जक विचार-शक्ति 
विकसित हो जाती है तो बाह्य नियमों का स्थान अन्तःकरण (००॥5०ं०४०८) का 
आन्तरिक नियम लें लेता है। इस अवस्था में व्यक्ति बाह्य आदेश के पाश से अपेक्षा- द 

कृत मुक्त हो जाता है और उसका पथ-प्रदर्शन अन्त:करण के आन्तरिक नियम के 

द्वारा होने लगता है । तीसरी अवस्था में 'काननी' (7७2०।) नेतिकता के इन दो 
रूपों की अपर्याप्तता समझ में आ जाती है और उसका स्थान नैतिक-मानदण्ड विषयक 
एक नवीन बिचार ग्रहण लेता है, जिससे नियम किसी उदहृंदय का साधक समझा 


जाता है और उद्देश्य स्वतः साध्य होता है। 


नीति-शास्त्र के दो प्रकार हैं--कानूनी अथवा विधि-मूलक नीति-शास्त्र और 


... उहंश्य-मूलक नीति-शास्त्र (६6]600श0०७। ०४४०७) । विधि-मूलक नीति-शास्त्र सत्‌ 





के विचार अथवा नेतिक नियम पर जोर देता है उदृश्य मुलक नीति-शास्त्र, शुभं 
अथवा आत्मा के किसी उद्देश्य पर | सत्‌ का अर्थ नियम के अनुसार व शुभ का अर्थ 


. किसी' उद्देश्य का साधक है । 


(२) नतिक-मानदण्ड-विषयक विविध परिकल्पनायें 
(फररशिशा पफाल्ठलं०5 ण शततब्रा 5शातेब्रात) 


चरम नंतिक-मानदण्ड के प्रइन के बारे में विविध परिकल्पनायें हैं। इन नैतिक 
परिकल्पनाओं का श्रेणी-विभाग कानूनी और उद्देश्यवादी परिकल्पनाओं में हो 
सकता हैं । कानूनी परिकल्पनाओं के अनुसार कोई बाह्य या अन्तरस्थ काननत अच्तिम 
नेतिक मानदण्ड है । 'उद्देश्यवादी परिकल्पनाओं के अंनुसार आत्मा का कोई उद्देश्य 


अथवा शुभ अन्तिम नेतिक मानदण्ड है। उद्देश्यवादी परिकल्पनायें आत्मा-विषयक 
. विचारों के भेद के अनुसार कई प्रकार की होती हैं । सुखवाद, सुख अथवा इन्द्रियःतृप्ति 
. को ही चरम नैतिक मानदण्ड मानता है.। बुद्धि परकतावाद या कठोरतावाद इन्द्रियमय 
* आत्मा के दमनपूर्वक शुभ बुद्धिमय आत्मा के जीवन को ही चरम नैतिक आदर्श मानता 





है । आत्मपूर्णतावाद के अनुसार अन्तिम नैतिक आदर्श बुद्धि की सहायता से इन्द्रियवत्ति - | दा । 
और इच्छाओं के नियमनपूर्वक आत्मा की पृर्णता प्राप्ति या आत्मा का पूर्ण-विकास है।... 


(३ ) बाह्ठ नियम (डाशाओब्र ॥80)-फ 5 


कुछ विद्वानों के अनुसार बाह्य नियम अथवा, आज्ञा चरम नैतिक मानदण्ड 








, 8 प 8 ः नीति-शास्त्र 


हैं । कोई कर्म स्वयं में सतू व असत्‌ नहीं है। उसके सत्‌ या असत्‌ बनने का कारण 
एक बाह्य आदेश अथवा उच्चतर शक्ति की इच्छा है । वह कर्म जो नियम का पालन 
करता है सत्‌ कहलाता है । नियम' के उल्लंघन करने वाले कर्म को असत्‌ कहा जाता 
है । कर्म के सदसत्‌ भाव को निर्धारित करने वाला बाह्य नियम या तो सामाजिक, . 
राजकीय, या ईश्वरीय होता है। प्रत्येक दशा में वह एक उच्चतर शक्ति का आदेश 
होता है जोकि दण्डविधान और कभी-कभी पुरस्कार के वायदों की सहायता से हमारे 
ऊपर लागू किया जाता. है । द फल 
बाह्य नियम की सर्मीक्षा--किस्तु, जिस नैतिकता को बाहर से हमारे ऊपर 
लादा गया है अर्थात्‌ जिसका मूल बल-प्रयोग है, वह नैतिकता नहीं । नैतिकता का मूल 
आधार इच्छा-स्वतन्त्रय है.। एक बाह्य प्रभु त्वसम्पन्न शक्ति का आदेश करना पड़ेगा 
. (५४४७) अर्थात्‌ भौतिक बाध्यता की सृष्टि करता है, “करना चाहिये (0०87) 
अर्थात्‌ नैतिक बाध्यता की सुष्टि नहीं करता । के 
बाह्य नियम सदैव पुरस्कार के प्रलोभन और दण्ड के भय से लागू होता है । 
किन्तु यदि पुरस्कार की आशा और दण्ड-भय ही नैतिकता की प्रवत्तंक शक्तियाँ हैं तो 
ऐसी दशा में किये हुए कम की नैतिक महत्ता नहीं रह जाती । बाध्यता-मूलक नेति- 
कता, को नैतिकता नहीं कहा जा सकता । द 
इस परिकल्पना के अनुसार नैतिक मानदण्ड एक बाहरी कानून या आदेश है. 
जो विवेकहीन होता है | किस्तु वास्तविक नैतिक मानदण्ड बिवेकशू न्य नहीं हो सकता, 
उसे बुद्धिसम्मत होना चाहिये । उसे आत्मा का विवेकपूर्ण उद्देश्य होता चाहिये । ३ 
नियम का स्वतः कोई अर्थ नहीं होता । वह उच्चतर उद्देश्य का साधनम 
होता है। इस प्रकार नियम की अपेक्षा नियम-साध्य उच्च ध्येय को ही नैतिकता का 
अन्तिम मानदण्ड समझना चाहिए | नियम शुभ या हित का साधन है। नियमपालन से 
शुभ प्राप्ति होती है। आत्मा का मंगल या शुभ नैतिक मानदण्ड होना चाहिये । 
(४) (क) समुदाय का नियस (7ए/॥] [.8७ )-- द 
.. प्राचीन युग में लोग समुदाय में रहते थे । समुदाय के सरदार का आदेश का 
पालन सभी सदस्यों का कत्तव्य होता था । उसका आदेश उनके लिये नैतिक नियम 
होता था । समुदाय या दल का नियम नैतिक नियम समझा जाता था। ससुदाय के 
नेता का आदेश व्यक्ति का नैतिक मानदण्ड था। जो कर्म सरदार के आदेश का पालन 
करता था वह सत्‌ ओर जो कर्म सरदार के आदेश को भंग करता था। वह जअसत्‌ 
समझा जाता था । कोई धर्म स्वत: सत्‌ या असत्‌ नहीं समझा जाता था। 
... किन्तु, दल के सरदार का आदेश शीघ्र ही निरपेक्षतारहित समझा जाने७ 


लगा । यह अनुभव किया जाने लगा कि सरदार द्वारा दिये गये विभिन्‍्त आदेश परस्पर 


विरोधी हैं। उसके आदेशों को अपर्याप्त माना जाने लगा, क्योंकि आदेशों की पूवपर- 
ति अत्यावश्यक है । उन आदेशों की प्रढ़ति 'करना पढ़ेगा' की होती है, करना: 
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चाहिए की नहीं । मनुष्य की स्वतन्त्रताप्रिय आत्मा बल-प्रयोग का प्रतिरोध करती है। 


बल-प्रयोग नेतिकता का विरोधी है; यह नैतिकता का नाश कर र देता है । आत्म- 
स्वातन्त््य नैतिकता का मूलभूत आधार है। 
(४ समाज का नियज्न (502८ांंब्रो ॥,8७)--- 

... कुछ विद्वानों का मत है कि समाज का नियम व आदेश ही सद्सत्‌ का मान- 
दण्ड है। सत्कर्म वह है जो समाज के आदेशों का पालन करता है। सामाजिक नियम 
के उल्लंघन से कर्म असत्‌ हो जाता है। समाज द्वारा आदेश दिया हुआ कम सत्‌ 
समाज द्वारा निषिद्ध कर्म असत है। इस प्रकार समाज को नियम-मत, रीति-रिवाज 
नैतिकता काँ अन्तिम मानदण्ड है | सामाजिक नियमों को लाग करने वाले जनता का 

नुमोदन-जरनेनुंमोदन-सूचक भावनायें हैं; जाति-बहिष्कार समाज द्वारा व्यक्ति को दिये 
जाने वाले महान्‌ दण्ड हैं। बेन (8०7) के अनुसार, “नैतिकता एक सामाजिक संख्या 
है जिसका संरक्षण समाज की शक्ति और दण्ड के हत्रा होता है ।” “ एक नैतिक कम 
वह कर्म है जिसका समाज के आदेश से विधान होता है और जिसे करना प्रत्येक नाग- 
रिक का कत्तंव्य है। इसकी नतिकता इसकी विधिम्‌लक प्रकृति में निहित है, समाज 
के मौलिक उद्देश्यों की पूति करने में नहीं । सामाजिक रीतियों का विवेक शून्य पालन 

त्‌ है और उनका उल्लंघन असत्‌ है। द 


सामाजिक नियम कीं समीक्षा--किन्तु सामाजिक नियम समरूप नहीं होते 


वे परिवरतंनशीलन होते हैं । वे कालान्तर में परिवर्तित हो जाते हैं। जिन सामाजिक 


नियमों की एक युग में प्रशंसा होती है, दूसरे में वे दोषपूर्ण घोषित कर दिये जाते हैं। 
अलग-अंलग समाजों में सामाजिक नियम अलग-अलग होते हैं। अतः उन्हें अन्तिम 
नैतिक मानदण्ड समझना आयुक्तियुकत है, क्योंकि मानदण्ड तो समरूप होता है। यदा- 
कदा सामाजिक नियमों में परस्पर विरोध हों जाता है। इसलिये उनसे नेतिंकता मान- 
दण्ड नहीं बच सकता, जो कि समरूप, अवरोधी तथा संगत होता है । 
समाज के नियम, रीतियाँ, रिवाजें नेतिक आलोचना की वस्तुयें हैं। एक 
चतर नैतिक मानदण्ड की तुलना में उनमें से कुछ नेतिक ठहरते हैं, कुछ अनैतिक, 
अतः जो परम्परागत हैं उनका नतिक होना आवश्यक नहीं । कुछ सामाजिक नियम 
नीति-सम्मत और कुछ नीति-विरुद्ध हैं । अंत: ये नैतिक मानदण्ड नहीं हो सकता | 
समाज हमारे सभी स्थूल बाह्य कर्मों को भी नहीं जान सकता, आतन्तरिक 
प्रेरणाओं व अभिप्रायों को समझना तो उसके वश में है ही नहीं । किन्तु आन्तरिक 
रणाओं और अभिप्रायों को व्यक्त करने वाला हमारा सम्पूर्ण व्यवहार नेतिक निर्णय 
का विषय है । अत: समाज का तिग्रम नैतिक माचदण्ड नहीं हो सकता |... 
बाह्य नियम को नैतिक मानदण्ड समझने वाले: मत के विरुद्ध जितनी भी. | 


. सामान्य आपत्तियाँ हैं वे यहाँ पर भी सामान्य रूप से लागू होती हैं। 
. (४) (ग) राष्ट्र का नियम (९०णांधंटक्ों ॥.4ए) क्‍ 


ब्स, बेन जैसे विद्वान्‌ राष्ट्र के आदेश अर्थात्‌ राजनेतिक नियम को सदसत 
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का मानदण्ड मानते हैं । राष्ट्र नियमों का निर्माण करता है और दण्ड का भय देकर 
उनका पालन करवाता है । राष्ट्र द्वारा आदेश किया कम सत्‌ है और राष्ट्र द्वारा 
निषिद्ध कर्म असत है । हॉब्स (099०5) ((588-679) के अनुसार, “सदसत्‌ 
का विचार करने वाला उच्चतम न्यायालय राजनियम ही है ।”? नैतिकता राष्ट्र के 
नियमों को मानने में निहित है । राजा का आदेश नैतिक मानदण्ड है। इसका आधार द 
भौतिक शक्ति या बल प्रयोग है। पुरस्कार तथा दण्ड राजा के आदेश को लागू करते 
हैं । राजादेश के उल्लंघनकारी को दण्ड दिया जाता है। राजादश के पालनकारी 
को पुरस्कार दिया जाता है । 
..._ राष्ट्र के नियम की समीक्षा--किन्तु, राजनैतिक नियम एक उद्देश्य अर्थात्‌ 
लोकरहित के साधन हैं। अत: उनसे चरम नेतिक मानदण्ड नहीं बन सकता । 
राजनैतिक नियम परिवर्ततशील होते हैं, विभिन्‍न देशों में अथवा उसी देश में 
अलग-अलग समयों में वे भिन्‍न-भिन्‍न होते है 4 अन्तिम नैतिक मानदण्ड समरूप और 
संवादयुक्त होता है । वह परिवर्ततशील राज नियम नहीं हो सकता । 

द राजनैतिक नियम सभी सम्भव परिस्थितियों के लिये नहीं बनाये जा सकते । 
वे केवल हमारे व्यवहार के अंश पर ही शासन कर सकते हैं। हमारे सभी स्थूल 
कर्मों की परीक्षा उनके द्वारा नहीं हो सकती । ये हमारे मानसिक जीवन को स्पश 
करने में असमर्थ हैं | वे हमारी प्र रणाओं और अभिप्रायों में प्रवेश नहीं पा सकते, _ 
जो नैतिक निर्णय के विषय हैं । कई 

राजन तिक नियम नैतिक निर्णय के विषय है। उनमें से कुछ नैतिक, कुछ 
अनैतिक समझे जाते हैं अत: जिस उच्चतर उद्देश्य के सामने वे गौण हैं वही अन्तिम 
नैतिक मानदण्ड माना जा सकता है। राष्ट्र के नियम उच्चतर उद्देश्य के साधन हैं । 
. अतः राष्ट्र के नियम नैतिक मानदण्ड नहीं हो सकते । 
द बाह्य निगम को मानदण्ड मानने के विरुद्ध जितनी भी सामान्य आपत्तियाँ हैं 
वे यहाँ पर भी लाग होती हैं । हे 

) (घ) ईदवरीय नियम (70शा॥० ,49) 

देकात॑ , लॉक तथा पैले आदि विद्वानों के अनुसार ईइवरीय नियम अंतिम 
नैतिक मानदण्ड है । ईश्वर के द्वारा आदिष्ट कर्म सत्‌ है, ईश्वर के द्वारा निषिद्ध 
. कर्म असत है । ईश्वर की निरपेक्ष इच्छा ही नेतिक मानदण्ड है। सदसत्‌ का भेद 
ईश्वर की अनियंत्रित इच्छा पर आश्रित है । ईश्वर सत्‌ का आदश इसी लिये नहीं दंता 
. कि वह सत्‌ है । वह असत्‌ का निषेध इसलिये नहीं करता कि वह असत्‌ है। वह सत्‌ 
को असत और असत्‌ को सत्‌ कर सकता है । ईश्वर की प्रकृति नैतिकता तथा अने- 
'तिकता से ऊपर है । ईश्वर की इच्छा सद्सत्‌ से परे है | यह सत्‌ या असत्‌ नहीं है । 
यह अतिनैतिक । ईश्वर में नैतिक गुण कुछ भी न हीं हैं। वह परभशवितशाली है।.. 
ईएवर की इच्छा स्वच्छन्द तथा अनियन्त्रित है, ईश्वर की इच्छा नैतिक नियम के 
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अधीन नहीं है। ईश्वर अपनी इच्छा का प्रकाश दिव्य-ज्ञानयुक्त ऋषियों के हृदयों में 
करता है जो उसे धामिक ग्रन्थों में प्रकाशित कर देते हैं । दूसरे लोगों को ईश्वररेच्छा .. 
का ज्ञान धामिक ग्रन्थों से होता है । 
देकातें के मत से ईश्वर गणितशास्त्रीय, ताकिक तथा नैतिक सभी सत्यों का 
सुष्टा है। सद्सत्‌ का भेद उसकी ध्वच्छन्द इच्छा पर निभेर है। लॉक के अनुसार 
क्‍ “तैतिकता का वास्तविक आधार ईश्वरीय इच्छा और नियम ही हो सकता है ।” 
। ईद्वरोय तिथम की समीक्षा--यह मत ईश्वर को एक स्वेच्छाचारी शासक 
बना सकता है जो सदसत्‌ के भेद से परे है । अत: ईश्वर नैतिक दृष्टि से उदासीन 
बन जाता है । किन्तु, वस्तुतः ईश्वर नैतिक पूरणंता की शाइ्वत्‌ मृत है। धर्म ईश्वर 
का आवश्यक स्वभाव है | यह कहना कि जो कुछ ईश्वर का आदेश है वह सत्‌ है उचित 
नहीं है । सत्य तो यह है कि जो सत्‌ है, सत्‌ होने के कारण ईश्वर उसका आदेश 
देता है। ईइवर की प्रकृति आवश्यक रूप से नैतिक है और वह सत्‌ उद्गम है। 
जो सत्‌ है उसका देवी स्वभाव से सामञजस्य है। असत्‌ का उससे विरोध है। सद्‌-* 
सत्‌ का भेद ईश्वर की स्वच्छन्द इच्छा पर आश्रित नहीं है, बल्कि उसके नित्य, परि- 
| वर्ततहीव और नैतिक स्वभाव पर आश्वित है। देकात॑ भी ईश्वर की पूर्णता का 
. उल्लेख करता है । लॉक ने ईश्वर को सत्‌ और ज्ञानी बताया है। यह मत स्वविरोधी _ 
हो जाता है। यदि ईश्वर सत्‌ कम को असत्‌ और असत्‌ कर्म को सत्‌ कर सकता है 
तो वह सत्‌ और पूर्ण नहीं हो सकता । वह अति-नेतिक हो जाता है। अति-नैतिक 
... परम-शक्तिशाली ईश्वर बलिष्ठ दैत्य के समकक्ष है, वह ईश्वर-पदवाच्य और उपासना 
कै कैयोग्य नहीं है। । बज 
नेतिक नियम को ईश्वर का आदेश समझकर उसका पालन करना दूरदर्शिता 
है, धामिकर्ता नहीं । स्वर्ग में पुरस्कार की आशा और नरक में दण्ड मिलने का भय 
नेतिक जीवन की श्र रणायें हो जाते हैं। अत: नैतिकता दूरदर्शिता हो जाती है । 
(५) न्‍्याय-दर्शन में ईइवरीय नियम नेतिक मानदण्ड के रूप में 
(छशा।6 .ब््त 45 शताबो डात्ाएबाते व (6 'बि१३७३)-- क्‍ 
_ न्याय-दर्शन ईश्वरीय विधान को नैतिक मानदण्ड मानता है। ईश्वर द्वारा 
आदेश किया गया कर्म सत्‌ हैं। ईश्वर द्वारा निषिद्ध कम असत्‌ हैं। ईश्वरकी 
विधियाँ और उप्तके विषेद वेदों में वणित हैं । वेदों की रचना ईश्वर ने की है। वह 
नेतिक नियमों को लागू करने वाला है। वे नियम शास्त्रों में पाये जाते हैं। नीति 
का स्रोत ईश्वर है । मनुष्य ईश्वरीय नियम का पालन करके धर्म या पुण्य अज॑न 
.. करता है और उस का उल्लंघन करके अधर्म या पाप अर्जन करना हैं। मनुष्यों के _ 
5 ऐच्छिक कर्म संकल्प-स्वातन्त्य से प्रेरित हैं । ये! स्बयं-नियन्त्रित अथवा आत्म-निय- _ 
.. ्त्रित हैं। मानव-स्वतस्त्रता ईश्वराधीन है। मनुष्य स्वभावतः इन्द्रियों से प्राप्त 
दमन कर निवृत्ति मार्ग पर चले । ईश्वरीय आदेश इस मार्ग को बतलाता है, इन्द्रिय- 
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... सुख या प्रेयः को छोड़ कर परमहित या श्रेयः की प्राप्ति के साधनों की ओर अग्रसर _ 
८ बीना चाहिये जा पा कल पिया कि 
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(१) सखबाद (०१०४ )--- । “ 
... हैडोनिज्म (प्र०००परांझा) शब्द की व्युत्पत्ति यूनाती शब्द हैडोन (सि०(0॥6 ) 
से हुई है, जिसका अर्थ है, आनन्द या सुख । सुखवाद के अनुसार, सुख ही नैतिकता 
का अन्तिम मॉनदण्ड है | सुख ही परम मंगल है । सुख ही जीवन का सर्वोच्च लक्ष्य है । 
सुखवाद जिस दाश निक कल्पना पर आधारित है उसके अनुसार आत्मा की. 
प्रकृति विशुद्ध इन्द्रिय पर है । आत्मा संवेदन, भाव वासना और मुल-अ्रवृत्तियाँ की 
एक समष्टि है । मनुष्य में बुद्धि अवश्य है, किन्तु मानवीय स्वभाव में इनका स्थान 
सर्वोपरि नहीं है । “बुद्धि वासनाओं की सेविका मात्र है। बुद्धि केवल वासनाओं के 
लक्ष्यों की प्राप्ति के हेतु सर्वोत्तम साधना दूँ ढा करती है | ह्ा,म ने बुद्धि को वासना 
के सेविका माना है | (२०88० 48 & ॥0 पाधांत 0 948४०.) (पिंप्र76) । 
सुखवाद के अनुसार वासनामय आत्मा की तृप्ति ही परम शुभ है। इन्द्रिय-सुख परत 
पंगल है । द हा 
अनेक सुखवादियों (यथा बेन्थम, जे० एस० मिल तथा अन्य) की धारणा है. 
कि मनुष्य स्वभावतः सुख का अनुसन्धान और दुख की निवृत्ति करते हैं। इच्छा का. 
प्रारम्भिक लक्ष्य सुख है । अन्तिम-रूप से हम सुख की ही इच्छा करते हैं। दूसरी 
वस्तुओं की इच्छा सुख के साधनों के रूप में होती है। इच्छा का सामान्य विषय 
.. सुख 3) है । हम स्वतः सुख का अन्वेषण और दुःख का परित्याग करते हैं । 
/(२) |मनोवेज्ञानिक सुखवाद और नेतिक सुखवाद 
- फिलाण०डझ्ांध्यो मि९त0तपांका बाते परध्ांट॥) त९0०॥ंशा )--- है 
द सुखवाद के मुख्यतः: दो रूप हैं--मनोवैज्ञानिक व नैतिक । मनोवैज्ञानिक 
सुखवाद के अनुसार सुख इच्छा का स्वाभाविक और साधारण विषय है; हम सदेव 
सुख का ग्रहण और दुःख का त्याग करते हैं। नैतिक सुखवाद के अनुसार, इच्छा 
का उपयुक्त विषय सुख है । हम सदेव सुख का अनुसन्धान नहीं करते, बल्कि ऐसा. 
करना चाहिये । मनोवेज्ञानिक सुखवाद वास्तविक तथ्य का कथन मात्र है। नैतिक 
सुखवाद और आदर्श अथवा उद्देश्य विषयक उचित है। मनौवैज्ञानिक सुखवाद की 
. सान्‍्यता है कि हम सदेव सुख का अन्वेषण तथा दुःख का परित्याग करते हैं। नैतिक 
. सुखवाद की यह मान्यता है कि हमें सुख का अन्वेषण तथा दुःख का परित्याग करना 
३) मनोवैज्ञानिक सुखवाद (?४४शाण०हांथ्या प्र०त०मांगा)-- 























: मनोवैज्ञानिक सुखवाद वह परिकल्पना है जिसके अनुसार इच्छा का अन्तिम... 
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कामना करता हैं जो उसके विचार से सुखप्रद होगी, वह इच्छित वस्तु से सुख-प्राप्ति 


: त्याग है । उपयोगिता का सिद्धान्त प्रत्येक वस्तु को इनको प्रे रक-शक्तियों के शासन 


हमें करता चाहिए और क्या हम करेंगे ।/! 


सुखवाद से क्‍ छप्‌ 































विषय सुख है । सुख मानवीय कर्मों का स्वाभाविक लक्ष्य प्रेरक है। हम सदा सुख 
का अनुसन्धान ओर दुःख का परित्याग करते हैं। प्रत्येक व्यक्ति उसी वस्तु की 


की आशा रखता है । वस्तु-विषयक-इच्छा वस्तु के लिये. नहीं बल्कि उनसे मिलने 
वाले सुख के लिये होती है। सुख इच्छा का स्वाभाविक विषय है । 

सिरनेक (८शा८्/शांट) (प्राचीन यूनानी सखुखवादियों का सम्प्रदाय) इस मत 
के प्रचारक थे । जेरेमि बेन्थम (उ&०ए५४ छ677279, [748---]84,) और जे० 
एस० मिल भी इसके समर्थक हैं | बेन्थम का कथन है कि “प्रकृति ने मनुष्य को सुख 
और दुःख के साम्राज्य में रक्खा है। उसका एकमात्र लक्ष्य सुख-प्राप्ति और“दु:ःख 


में रखता है ।” प्रकृति ने बनुष्य जाति को दो राजोचित शक्तियों से सम्पन्न प्रभुओं 
के आधीन स्थापित किया है, वे सुख और दुःख हैं । यह वही स्थिर करते हें कि क्या 


इसी प्रकार, जे० एस० मिल (7. 5. |७॥॥. 806--873) की उक्त है, 
“किसी वस्तु की इच्छा करना और उसे सुखप्रद पाना, किसी वस्तु से विरक्त होना: 
पर उसे दुःखप्रद समझना दोनों पूर्णत अवियोज्य तथ्य हैं, बल्कि दोनों एक ही तथ्य 
के दो भाग हैं । किसी वस्तु को वांछनीय समझना और उसे सुखप्रदः समझना एक 
ही बात है, किसी वस्तु के विचार की सुखप्रदता के अनुपात में उसकी कामना न 
करना एक स्वाभाविक और दाशंनिक असम्भावना है |? इससे जे० एस० मिल ने. 
यह परिणाम निकाला है कि हम सदैव सुख की इच्छा करते हैं अथवा सुख ही इच्छा 
का एकमात्र विषय है । सुख ही चरम लक्ष्य है । जे० एस० मिल के मत के अनुसार, 
हम ज्ञान सोन्दर्य तथा तीति का परिशीलन करते हैं। ये स्वत: परम मंगल नहीं हैं 
सुंख ही एकमात्र चरम हित हैं । 
(४) मनोवेज्ञानिक सखवाद की आलोचना डक 
(एमंपलंआ ण ?5टा06शटंप्यो सि०तै0एाँश) 
मनोवेज्ञानिक सुखवाद यथार्थ नहीं है । इसके विरुद्ध निम्नलिखित, आपत्तियां 
उठाई जा सकती हैं-- यह मत अमनोवेज्ञानिक है । सुख इच्छा की तृप्ति का परिणाम 
है, इच्छा किसी वस्तु की होती है। सामान्यतः, हमें किसी वस्तु की इच्छा हो 
है, जब और वस्तु की प्राप्ति हो जाती है तो उसका फल सुख होता है| किन्तु सु था | 
की अनुभूति पहले से इष्ट नहीं होती । मानसिक प्रक्रिया का मनोवैज्ञानिक क्रम इस 
प्रकार है--अभाव या आवश्यकता की अनुभूति ; किसी वस्तु की इच्छा; वस्तु 
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३5 मं बा शा ; नीति-शास्त्र_ 


प्राप्ति; सुख की अनुभूति । इस क्रम में सव॑ प्रथम हमें किसी आवश्यकता जैसे--भूख 
का अनुभव होता है; भूखे होने पर हमें भोजन (वस्तु) की इच्छा होती है, जब 
भोजन खा लिया जाता है अथवा इष्ट वस्तु की प्राप्ति हो जाती है तो हमें सुख की 
अनुभूति होती है । इस प्रकार भूखे होने पर हम स्वभावतया खाद्य वस्तु की इच्छा 


प्रा आवश्यकता की पूर्ति करने की वस्तु खोजते हैं । सुख इच्छा का विषय नहीं है 
वस्तु इच्छा का विषय हैं । वस्तु प्राप्ति से सुख का उदय होता है। सुख इच्छापूर्ति 
का परिण'म है । 


को समझने में भूल करता है | चुनी हुई वस्तु अथवा लक्ष्य का विचार सुखप्रद होना 
चाहिये | किन्तु वह सुख नहीं । सुख चुनाव का निमित्त कारण या प्रवत्त क है, उसका 


होता । चुताव का विषय सदैव सुखकर होता है; लेकिन आवश्यक रूप से सूख 
नहीं | हमें वस्तु की इच्छा होती है. जब वस्तु की प्राप्ति हो जाती है, तो इच्छा की 
तृप्ति हो जाती है हमें सुख मिलता है। इस प्रकार सुख स्वभावत: इच्छा का लक्ष्य नहीं है । 
इसके अतिरिक्त आवश्यकता की तृप्ति पूर्व-गामिनी होती है । अर्थात्‌ आव- 
दयकता का अनुभव तृप्ति से पूर्व किया जाता है । उदहरणार्थ -- आवश्यकतायें सदेव 
सन्‍्तोष-पूर्व-गामिनी होती हैं । बटलर के अनुसार, यदि सुख से पहिले वस्तुओं की 
इच्छायें न होतीं तो विविध प्रकार के सूखों की सत्ता हीन होती । परोपकार के सम्भ- 
वतया किसी को सुख प्राप्त न होता, यदि पहिले दूसरों के हित की इच्छा न होती । 
इस प्रकार इच्छा का लक्ष्य सुख से भिन्‍न कोई वस्तु, यथा परोपकार होता है | मकेजी 
के अनुसार, “सूख का उदय किन्‍्हीं आवश्यकताओं की पूर्ति के उपरान्त होता है, और 
आवश्यकताओं को सच्तोष से पहिले होता चाहिये ।* इस प्रकार कम से कम कुछ 


उत्पन्न होता है। सुख इच्छापूरति का परिणाम है, इच्छा का प्रेवत्तक नहीं । 


हैं (क) सूंखकर अथवा इच्छित वस्तु की प्रॉप्ति'के पश्चात्‌ तुँप्ति की अनुभूति 
या (ख) सूखप्रद अथवा सन्‍्तोष देने वाली वस्तु । दूसरे अर्थ में, हम मूत्त 'सुख 
अथवा 'सुखों का प्रयोग करते हैं। जब हम जीवन में 'सखों' के विषय में कहते हैं 
तो हमारा तात्परय सुखप्रद वस्तुओं से होता है । किन्तु जंब हम अपूंत्तं सुख के विषय 
में'कहते हैं साधारणतः हमारा तात्पर्य संख अथवा सनन्‍्तोष के भाव से होता. है जो 
पुखप्रद वस्तुर्यें अपने साथ लाती है ।* द 











करते हैं, सुखानुभूति की नहीं । हम स्वभावत: सुख नहीं खोजते हैं, परन्तु उस अभाव 


मनोवैज्ञानिक सुखवाद, सुख के विचार तथा सुखप्रद-विचार के मध्य अन्तर 


अन्तिम कारण या उद्देश्य नहीं । सुखप्रद चुनाव आवश्यक रूप से सूख का चुताव नहीं. 


इच्छायें ऐसी होती हैं जो सुख के लिये नहीं होतीं । सुख आवश्यकता की पूर्ति से 


'सुख' शब्द की द्वयर्थंकता--सुख शब्द को दो अर्थों में प्रयुक्त किया जा सकता 


... इस प्रकार इस कथन का, कि कि जिसके लिये हमारी इच्छा होती है वह सदेब 
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सुखवाद द ७. का धह 


सुख है, का अभिप्राय यह है कि जिसके लिये हमारी इच्छा होती है वह सदैव कोई 
हा . बस्तु है, जिसकी प्राप्ति के पश्चात्‌ सुखकर अनुभूति का उदय होता है । हम बस्तुओं 
डर "की इच्छा करते हैं, जिनकी उपलब्धि से सुख मिलता है। यह कहना सत्य है कि हम 
वस्तुओं की इच्छा करते हैं, लेकिन यह कहना कि हम सुख की इच्छा करते हैं. सत्य 
नहीं है । मैकेंजी के अनुसार “यह तथ्य कि हम सुख (वस्तुओं) की इच्छा करते हैं 
इस बात का प्रमाण नहीं है कि हम अनू भूति की इच्छा करते हैं।* हम सुखप्रद 

वस्तुओं की प्राप्ति के लिये इच्छा करते हैं, परन्तु सुख का अन्वेषण नहीं करते । 
कभी-कभी सुख चुनाव के अर्थ में भी प्रयुक्त होता है। “जैसे तुम चाहो या 
जैसे तुमको सुख मिले वेसा करो' का अर्थ होता है कि “जिस प्रकार करने का तुम्हारा 

. चुनाव है वसा करो' यह कथन एक निरथंक पुनरुक्ति-मात्रा है । 


५ _सु्ख॑बाद में विरोधाभास (?2879605 ० पस्०१०7रंआा)--सिजविक (फसिशाएऱ 
(808ए/0८) के अनुसार मनोवैज्ञानिक सुखवाद में एक बड़ा दोष है। सिजविक का _ 
कथन है कि “यदि सुख विषयक इच्छा बहुत अधिक बलवती हो तो वह अपने ही 
उद्देश्य के लिये घातक सिद्ध होती “जितना कि अधिक हम सुख का अनुसन्धान करते _ 
हैं, उतना ही कम हमें उसकी प्राप्ति होती है” “जब भी हमारी कामना सुख प्राप्ति _ 
की होती है, उसे प्राप्त करने का सर्वोत्तम उपाय उसको भूल जाना है। यदि हम स्वय 
सुख की चिन्ता करते रहें तो हमें उसकी उपलब्धि तहीं हो सकती । (इसके विपरीत _ 
यदि इच्छायें विषयोन्मुखी होती है तो सुंख की प्राप्ति स्वतः ही हो जाती है ।” यह 


सुखवाद का मौलिक विरोधाभास है। लेकिन यह भी सुखों के विषय में सत्य नहीं है । 
इसकी सत्यता विशेषतः उन सुखों में लक्षित होती है. जिनका जान-बूझकर अनुसरण 


किया जाता है। सुखों के उपभोग के लिये उदासीनता की कुछ मात्रा आवश्यक है । 
 'जब हम कोई नाटक देखते है तो. हमें नाटक के ऊपर ध्यात देना चाहिये न कि उससे 
उपलब्ध होने वाले सुख पर । यदि जानबुझकर (70८॥9०7४०४) हम सुख को अपना 
लक्ष्य बनाते है, तो उसका प्राप्त न होना निश्चित है । परन्तु रेशडेल (॥२०8७009॥]) 
इस आलोचना से सहमत नहीं है । द 
मनोवैज्ञानिक सुखवाद और नैतिक सुखवाद में कोई आवश्यक सम्बन्ध नहीं 

है । यदि मनोवैज्ञानिक सुखवाद को यथार्थ सिद्धान्त मान भी लिया जाये, तो भी 
इसका नैतिक सुखबाद के साथ कोई आवश्यक सम्बन्ध नहीं ठहरता । मैंकेंजी का यह _ 

.. कहना यथार्थ हैं कि नैतिक सुखवाद की मनोवैज्ञानिक सुखवाद से, कम से कम उसके 
चरम रूप से कोई संगति मुश्किल से हो सकती है । यदि हम सदेव स्वभावत अपने पने ः 

.. सुख का अनुसन्धान करते हैं तो इस शिक्षा का कि हमें ऐसा करना चाहिये का कोई 
भी अर्थ नहीं है। । 
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मनोवैज्ञानिक सुखवाद की नैतिक आत्म-सुखवाद से इस श्रकार संगति सम्भव 
है | मनोवैज्ञानिक सुखवाद का यह अर्थ होना चाहिये कि हम किसी श्रकार के आत्म- 
सुख का अन्वेषण करते हैं, और नैतिक आत्म-सुखवाद का यह कि हमें अपने ही अधिकतम 
सुख का लाभ करना चाहिये । मनोवैज्ञानिक सुखवाद का नैतिक पर सुखवाद से भी 
समझौता किया जां सकता है, लेकिन इस शत पर कि परसुख में हमें आत्म-सुख की 
प्राप्ति हो । द हा 0 
.._ इस प्रकार मनोवैज्ञानिक सुखवाद अमनोवे ज्ञानिक है, सुख इच्छा का विषय 
नहीं है । इच्छा वस्तु की इच्छा में होती है, और सुख उसकी त्‌ष्ति का परिणाम है । 
इच्छा प्रारम्भिक लक्ष्य वस्तु होती है, जिसकी प्राप्ति से सुख की अनुभूति होती है । 
अतः सुख इच्छा का विषय नहीं, बल्कि इच्छा-पूरति का फल हैं। द 
..... 'सुख” शब्द का प्रयोग दो अर्थों में किया जा सकता है---(क) इष्ट वस्तु की 
: ब्राप्ति से जनित सुखकर अनुभूति या (ख) सल्तोषप्रद अथवा तृप्तिकारक वस्तु । दूसरे 
अर्थ में हम 'एक सुख' या “अनेक सुखों का प्रयोग करते हैं। एक सुख' 'एक सुखद 
वस्तु' है। अनेक सुख' अनेक सुखप्रद बस्तुयें हैं।....* द 
सुख की इच्छा करने पर भी सुख की पूर्ण रूपेण प्राप्ति उसी अवस्था में सम्भव 
है जब उसका अनुसन्धान कम से कम किया जाये | सीधे सुख के पीछे दौड़ता आत्म- 
घातक है। जितना ही अधिक हम सुख की खोज करते हैं, उतना ही कम छुख हमें 
मिलता है । इसे सिजविक ने सुखवाद के मौलिक विरोधाभास की सज्ञा दी है। 
यदि हम स्वाभाविक रूप से सुख का अनुसन्धान करते भी हों, तो भी इससे 

यह सिद्ध नहीं होता कि हमें सुख का अनुसन्धान करना चाहिये। मनोवैज्ञानिक सुख- 
वाद और नैतिक सुखवाद के मध्य कोई आवश्यक सम्बन्ध नहीं है। यदि हम अवश्य 
; ही सुख की खोज करते हैं, तो यह कहने में कि, हमें ऐसा करना चाहिये, कोई सार 
: नहीं है। सुखवाद मूल्य नहीं है। यह भावात्मक मुल्य का सूचक है । यह मूल्य प्राप्ति 
. का लक्षण है| श्रेय या मंगल सुख से व्यापक है। सुख आनन्द, भव्य, सुन्दर, चरित्र, 
: धर्म मूल्य हैं। इनमें अपकर्ष उत्कर्ष है । " 
४ (५) आत्म-सुखवाद-- 
३. नैतिक सुखवाद के अनुसार, हमें सुख प्राप्त करना चाहिये, सुख ही प्रश्न का 
: -उपयुक्त विषय है। सुख के दो रूप हो सकते हैं-- स्वार्थ मूलक और पराथर्थ मूलक । 
7 आत्म-सुखवाद: के अनुसार व्यक्ति का सुख नैतिक मानदण्ड है। परसुखवाद के 
| अनुसार बहुसंख्यक अर्थात्‌ अधिकतम जन-समुदाय का अधिकतम सुख अथवा सामान्य 

सुख ही नैतिक मानदण्ड है।.. शक गा ही 





.. आत्म-सुखवाद भी दो प्रकार का हैं--स्थूल और संस्कृत । हु 


_(क) स्थूल (07088)--आत्म-सुखबाद--सिरेनैक सम्प्रदाय का प्रवत्तंक, ऐरि- 


77989905) स्थूल अथवा इन्द्रिय-पर आत्म-सुखवाद का प्रचारक था। 
सार, सभी सुख एक ही प्रकार के हौंते हैं । सुखों में भेद उनकी केवल 

















सुखवाद छ्टे. 


तीव्रता अथवा मात्रा और स्थिति में होता है । अर्थात्‌ उनमें मानात्मक भेद होता है, 
गुणात्मक भेद नहीं होता । शारीरिक सुख अथवा इन्द्रिय-तृप्ति आध्यात्मिक सुखों की 
अपेक्षा अधिक वरण करने योग्य हैं, क्योंकि शारीरिक सुख आध्यात्मिक सुख की अपे- 
क्षाकृत तीब्रतर होते हैं। अतीत मर चुका है और भविष्य संशयात्मक है। वतंमान 
ही सब कुछ हैं। वर्तमान से ही हमें अधिक से अधिक सुख-लाभ करना होगा । खाओ, 
'पियो और मजे उड़ाओ, क्‍योंकि कल तो मरना ही है। एक भी क्षण तीत्रतम सुख- 
भोग से खाली न जावे। इसलिये जीवन का सच्चा नियम यह है कि वर्तमान क्षणिक _ 
विषय सुखों के लिए अविचारपूर्वक अपना उत्सग कर दो ।* 
भारत का चार्वाक-सम्प्रदाय भी इसी मत का प्रवारक था । हॉब्स सब चरित्र 
गुणों को आत्म-प्रेम में विधटित कर देता है ।मैंडे विल ((७॥0०५० 676-77) 
और हेल्वेशियम (प्न०।४6४४६ 7]5-7! ) भी इसी मत के अनुयायी हैं । उत्तके अनु- 
सार, आनन्द का अर्थ इन्द्रियों की तृप्ति से उत्पन्न सुख की उच्चतम मात्रा है। वही 
परम शुभ भी है । 
(ख) संस्कृत (/२०॥८०) आत्म सुखवाद--एपिक्यूरस (89०एा8) के अनु- ' 
सार, हमारे नेतिक जीवन में बुद्धि का महत्वपूर्ण स्थान है। सच्चे आनन्द की प्राप्ति 


.. के लिये बुद्धि ही उपयुक्त पथ-प्रदर्शक है । जीवन का ध्येय क्षणिक सुख नहीं, बल्कि 








.... है और सब उच्चतर संवेग तथा कर्म के उद्गम आत् 
रा . ; 8, एक्तक, माहइकाए 7 7?/70097277, 5. 7 | (7, 7%_#9५9) 4896, 9. 74 


.. सुखी जीवन है। सुखी जीवन विच्यरपूर्ण जीवन है । यद्यपि सुख जीवन का लक्ष्य है 
.. तथापि बुद्धि की सहायता से ही उसकी उपलब्धि हो सकती है। बुद्धि के द्वारा ही 
एकान्त-रूप से दु:ख से रहित पूर्ण काम-तृप्ति सम्भव है | अत: क्षणिक सुख से मनुष्य 
का भला नहीं हो सकता, सखी जीवन ही शुभ है । 

एपिक्यूरस (8ए०एाए5 340 8. 0.--270 8.८.) के अनुयायी 'सुख का 
अर्थ शारीरिक दुःख और मानसिक कष्ट का अभाव मानते हैं । सख का अर्थ है दुःख 
का अभाव । एपिक्यूरस का सिद्धान्त यह' है कि हमें सुख-द्ख के प्रति उदासीनता का 


भाव अपनाना चाहिये । इससे आत्मा के अन्दर शान्ति का उद्भव हौ जायेगा। 


वास्तव में, जीवन का ध्येय भावात्मक अनुभूति अथवा विषयभोग की अपेक्षा अनुभूति 
शन्‍्यता, तटस्थता अथवा उदासीनता है। द 


एपिक्यूरस बौद्धिक सूखों को शारीरिक सुखों की अपेक्षा अंधिक महत्व देता... 


. है, क्योंकि व्रे दुःख से,कम मिश्रित होते हैं और अपेक्षाकृत. अधिक. समग्र तक उतका 
५ उपभोग किया जा सकता है। एपिक्यूरस स्पष्ट रूप से शारीरिक सुखो को बौद्धिक 

सूखों की अपेक्षा गुणात्मक श्रेष्ठ स्वीकार नहीं करता॥... बम 
आत्म-सूखवाद का आधार म्रनोवैज्ञानिक सखवाद है, अत: मनोवज्ञानिक सुख 
: बाद के दोषों से वह भी दूषित हैं । द आल कब 
.. हाँव्स (स000०5 588-] 679) का विचार है कि मनुष्य निसगंत: स्वार्थी 
म-प्रेम के ही प्रकार हैं। किन्तु 
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हमारा जीवन अपने लिये कम और दूसरों के लिये अधिक होता है । आत्मोत्सर्ग आत्म- 
'रक्षण से कम नैंसगिक नहीं है। परोपकारमुलक संवेग स्वार्थमूलक भावों में नहीं घटाये _ 
. जा सकते, न उनसे उनका विकास हो सकता है। स्वार्थ और परार्थ दोनों की जड़े 
मानव स्वभाव में निहित हैं। स्वार्थ का आधार स्वार्थ मुलक प्रवृत्तियाँ हैं और पराथ॑ 
दोनों की जड़ें मानव स्वभाव में निहित हैं। स्वार्थ का आधार स्वार्थ मूलक प्रवत्तियां हैं 
ओर पराथ॑ का आधार परोपकार प्रवृत्तियाँ । स्वार्थ का आधार आत्म-रक्षा-रूप सहज- 
_वृत्ति है। परार्थ का आधार वंशरक्षा-रूप-सहजवृत्ति है । 
आत्म-सुखवाद हमें नैतिकता का समान मानदण्ड प्रदान करने में असमर्थ है । 
जो एक के लिये सुखद है, वही दूसरे के लिये दु:खद हो सकता है। यदि सुख सत्‌ है 
ओर दुःख असत्‌ तो नैतिक मानदण्ड कभी भी एकरूप नहीं हो सकता । इस प्रकार, 
जिस नैतिकता को लोग समरूप समझते हैं उसकी परिसमाप्ति हो जाती है। 
आत्म-सुखवाद हमें सुखों के न्‍्यूनाधिक मूल्यों की पंरिगणना के लिये कहता है । 
लेकिन वह काय॑ कष्टसाध्य है। आन्तरिक अनुभूतियों के परिणाम को नापा नहीं जा 
सकता । दूसरी कठिनाई यह है कि आत्मगत अन्‌ भूतियाँ उमंग, स्वभाव और परि- 
स्थितियों के परिवर्तन के परिणामस्वरूप परिवर्तित हो जाती हैं, ओर इस प्रकार सुख- 
वादी परिगणना अव्यवहाय॑ हो जाती है। 
स्थूल अथवा इन्द्रियप्रक स्वार्थवाद को नैतिक परिकल्पना कहना अनुपयुक्त « 
_ है। यह निलेज्ज होकर वासना-तृप्ति और विषय-भोग को नैदिक जीवन सिद्ध करना * 
चाहता है। यह नैतिकता का स्थान दुराचार को प्रदान करता है, और विवेकयुक्त 
आत्म-नियम को, जोकि वास्तव में नैतिकता है तच्छ समझता है। क्‍ | 
द एपिक्यूरस का संस्कृत आत्म-सुखवाद निश्चय ही ऐरिस्टिप्पिस्‌ के इन्द्रियपरक 
. आत्म-सुखवाद की अपेक्षा अधिक वि चारपूर्ण है। यह नैतिक जीवन में व॒द्धि के कार्य 
.. को पंहिचानता है। इसके अनु सार, परमहित सुखी जीवन है, लेकिन आनन्द भावात्मक 
सुख की अपेक्षा दु:ख के"अभाव में अधिक हैं। यह सुख को दुःख का अभाव समझता 
. है; सुख को अभावात्मक अनुभूति समझता है। अतः यह सक्तिय जीवन को प्रोत्साहित 
... नहीं करता, बल्कि निष्क्रिय, वेदनाहीन जीवन को प्रोत्साहित करता है । यह भूल जाता 
._ है कि नैतिकता निरन्तर क्रियाशीलता में निहित है; .वेदनाशन्य निष्किय जीवन में 
.. -“चहीं । यह शुभ के सक्रिय अनुसरण की अपेक्षा इच्छाओं की न्‍्यूनता और-सुख-दुःख के 
. प्रति उदासीन-भाव घोरण कर लेने से उत्पन्न मानसिक शान्ति के ऊपर अधिक जोर 
... देता है। पुनः वैयक्तिक सुख मन्‌ ष्य का सर्वोच्च शुभ नहीं हो सकता । आत्म-सुखवाद 
.._.  परोपकार की प्रवृत्तियों की तृप्ति कर सकने में असमर्थ है । । 
.._ (६) प्राचीन और नव्य सखवाद (4॥९ं2ा बाते ०१९न स०0०ंआ) 





















सुखवाद हा द की 5 यम पक 


अपेक्षा दुःबमाव को ही जीवन का लक्ष्य समझता था। आधुतिक सुखवादी, सिरेनेंक 

| लोगों की मनुष्य के उद्देश्य के विषय में जो धारणा थी उसको अर्थात्‌ वास्तविक 

|. ...६.. विषय-भोग को स्वीकार करते हैं। वे सिरेनेंक लोगों के भावात्मक सुख को ही 

...._ वास्तविक आनच्द मानते हैं, दुःख के अभाव की अवस्था को नहीं । 

ह द्वितीय, “प्राचीन सुखवाद वेयक्तिक था, लेकिन आधुनिक सुखवाद सावेजनिक 
है । अधिकतम वेयक्तिक सुख का स्थान आजकल बहुसंख्यक जनों का अधिकतम सुख 
ग्रहण कर चुका है ।”* हा मं, बेन्थम और जे० एस० मिल व्यक्तिगत-सुख अथवा 
अधिक लोगों के अधिकतम सुख को जीवन का उद्देश्य मानते हैं। मिल के अनुसार 

 उपयोगितावबाद का मानदण्ड कर्त्ता का अपना अधिकतम सुख नहीं बल्कि संबके सुख .. 

की अधिकतम मात्रा है। उप्रयोगितावादी को अपने और दूसरों के सुख के बीच चुनाव 

में एक निरपेक्ष परोपकारी४ द्रष्टा की भाँति निष्पक्ष होना पड़ता है 0 द 

द तृतीय, जे० एस० मिल का नव्य सुखवाद सुखों की ऋ्रिक श्रेणियों अथवा 
उनके गुणात्मक ((१४४॥४॥४०) अच्तरों को मान्यता देता है। मिल सुखों के परि- 

माणात्मक (0४४४॥॥६४४५४७) अन्तरों के अतिरिक्त उनके गुणात्मक अन्‍्तरों को भी 

_ मानता है। एपिक्यूरियन लोग मानसिक सुखों को उनके अधिक काल तक स्थिर 

: रहने तथा दुःखदायी परिणामों से उनके अपेक्षाकृत मुक्त होने के आधार पर देहिक 

सुखों से अधिक पसन्द करते थे, किन्तु मानसिक सूखों की स्वतः श्रेष्ठता को वे नहीं 

मानते थे | पैलि और बेन्थम और एपिक्यूरस के अनुयायी भी सभी सुखों को एक ही 

.,. प्रकार का मानते हैं। मिल के विचार के इस प्रकार का अन्तर परिणाम के अन्तर से 

५, स्वतन्त्र है, और गुणात्मक भेद भी परिमाणात्मक भेद के समान ही वैध है । 

(७) परसखवाद : (क) स्थल उपयोगिताबाद (बेन्थम) 

(67088 4790 पल९06फ्रांआ ) । ' 

परस खबाद के अनुसार सार्वजनिक या सामान्य सूख अर्थात्‌ “समष्टि का _ 

» अधिकतम सूख” अन्तिम नैतिक मानदण्ड है । बेन्थम और मिल दोनों इस मत के 

“> प्रचारक हैं। बेंथम व मिल के मध्य आधारभूत अन्तर यह है कि बेथम- सुखों के... 

0” प्रिमाणात्मक अन्तरों को ही मानता है, जबकि जे० एस० मिल उनके गुणात्मक 

अन्तरों को भी । यह सिद्धान्त उपयोगितावाद (एपंगराक्षाध्यांशा) कहलाता देँ# 

क्योंकि यह कर्मों के सदसत्‌ भाव का निर्णय सामान्य सूख की वृद्धि अथवा सामान्य 
क्र “5 हं:ख की निवृत्ति के साधनों के रूप में उनकी उपयोगिता के आधार पर करता है। 
हा 'बेंथम की धारणा है कि सुखों का मूल्यांकन का एकमात्र मानदण्ड परिमाणात्मक है 

“किन्त परिणाम के विविध रूप होते हैं। इनका मूल्यांकन कई दृष्टियों से हो सक 
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(060० शा9), तथा (७) व्यापकता (5०४), अर्थात्‌ उससे प्रभावित होने वाले 
व्यक्तियों की संख्या । एक सुख दूसरे से अधिक तीत्र है। अन्य दृष्टियों के समान 
_ सुखों में से वहां अधिक वरणीय है जिसका स्थितिकाल अधिक है । निकटस्थ सुख, 
दूरस्थ सुख कौ अपेक्षा वरणीय है। निश्चित सूंख अनिश्चित सुख की अपेक्षा अधिक 
वरणीय है । सूख शुद्ध वह सूख है जो दुःख से व्याप्त नहीं होता । दुःख के साथ संयुक्त 
होने से वह अशुद्ध हो जाता है | अशुद्ध सूख की अपेक्षाकृत विशुद्ध सुख वरणीय है । 
उत्पादकता सख के अन्दर होती है जो अन्य अनेक सूखों का जन्मदाता होता है। 
: उत्पादक सुख अनुत्पादक सुख से अधिक वरणीय है, क्‍योंकि अनुत्पादक सुख अन्य सुखों 
को उत्पन्त नहीं करता । एक सुख का उपभोग कम या अधिक व्यक्तियों द्वारा किया 
. जा सकता है। अधिक व्यापक सख कम व्यापक सख की अपेक्षाकृत वरणीय है । द 
द बेंथम मनोवेज्ञानिक सुखवाद का अनुयायी है। उसके अनुसार, “प्रकृति ने. 
मनुष्य को सूख और दुःख के शासन में रखा है। हमारे सब विचार उन्हीं की बदौलत 
हैं; हमारे सभी निर्णय और जीवन के संकल्प उन्हों से सम्बन्धित हैं। मनुष्य का 
ध्येय सखलाभ और दुःख से मुक्तिलाभ है । उपयोगिता का सिद्धान्त सब वस्तओं को 
इन दो प्रेरक-शक्तियों के नियन्त्रण में रखता है |” “प्रकृति ने मनुष्य जाति को इन 
दो राजोचित्त-शक्ति-सम्पन्त प्रभुओं के आधीन स्थापित किया है, वे सख और द:ख हैं 
यह केवल वे ही स्थिर करते हैं कि क्या करना चाहिये और क्या नहीं ॥77 
बेंथम सूखवादी परिगणना में आस्था रखता है । उसका कहना है कि “सूख 
और दू:खों को तोलो, दोनों की तुलना की प्रक्रिया से ही सद्सत्‌ का प्रश्न हल हो. 
जावेगा ।”' कर्म सत्‌ है यदि उसको सुख अथवा दुःख से अधिक सूख की प्राप्ति हो । 
असत्‌ कमं वह है जिससे दुःख अथवा सुख से अधिक दुःख प्राप्त हो । सत्‌-भाव सुख 
.. प्रदान करने में और असत््‌-भाव दुःख प्रदान करने में निहित हैं जो कर्म सूखप्रद है 
वह सत्‌, है । जो कर्म दुःखप्रद है वह असत्‌ है । 


बयां का उपयोगिताबाद स्थूल या इन्द्रियपरक कहलाया जा सकता है, क्यों- 

.._ कि वह सुखों के गुणात्मक अन्तरों को अस्वीकार करता है । इसके विपरीत, वह कहता 
है कि कोई भी सुख उतना ही अच्छा है जितना कि दूसरा, केवल उनकी मात्रा ए 

. ही हो। बेन्थम के अनुसार, सुख के परिमाण के समान होने पर आलपिन से चुभाना 

उतना ही अच्छा है जितना कविता..]” बेन्थम का तात्ये , शुद्धता से उच्च गुण या 

#रात्मक श्रेष्ठता नहीं बल्कि केवल दू हर है । बेन्थम के अनुसार, वही-सूख 

शुद्ध है जो दु:ख के साथ मिश्रित न हो । 56 


वाद परोपक्रारी-प्रवत्ति का है, क्योंकि वहुं सखों की व्यापक्ता 























हे डक हावी आम 


है, और इसी कारण वह उस सूख की अपेक्षाकृत अधिक वरणीय है जिसका उपयोग 
केवल एक ही व्यक्ति कर सकता है। इस प्रकार सख की मात्रा को स्थिर करने में 
_ व्यापकता को शामिल करने से बेन्थम अपने सिद्धान्त में परोपकार का भी समावेश 
करता है। अधिक व्यक्तियों का अधिकतम सख नैतिक मानदण्ड है। 
यद्यपि बेन्थम परसुखवाद का प्रचारक है, तथापि वह स्पष्ट रूप से मनुष्य 
की स्वाभाविक स्वाथ्थंपरता को ही मानता है। उसका कथन है कि अपने हेतु सुख के 
महत्तम अंश की प्राप्ति ही विचारवान्‌ मनुष्य का उद्देश्य है; स्वार्थ में ही मनुष्य 
की स्वाभाविक-रुचि है। बेन्थम ने मनुष्य की नैसर्गिक स्वार्थपरता को बार-बार 
दोहराया है । मनुष्य दूसरों के लिये तुच्छ से तुच्छ उसी समय करता है जब उसे उससे 
. अपने लाभ की आशा हो । तुम्हारी सेवा वह तभी करेगा जब उससे उसकी अपनी 
सेवा हो । इस प्रकार, बेन्थम मनुष्य की नेसगिक स्वाथथंपरता को स्पष्टतः मानता है । 
. फिर भी, वह पदार्थमूलक सुखवाद का प्रचारक है। उसके अनुसार “हर एक की 
. गिनती एक है, एक से अधिक किसी की नहीं” अर्थात्‌ सुख में प्रत्येक समान अंश 
का अधिकारी है । यह न्याय का प्रजातन्ब्रवादी सिद्धान्त है। नैतिक मानंदण्ड व्यक्ति 
का अधिकतम सुख नहीं, बल्कि बहुसंख्यक. समुदाय का अधिकतम सुख है जिसकी 
गणना सबके समान अधिकार के आधार पर की जाती है। 
प्रश्न यह है कि बेन्थम स्वाथंवाद से परा्थंवाद की ओर कैसे गया ? यदि 
मनुष्य स्वभावत: स्वार्थंपरक है, तो उसे दूसरों के सुख के लिये प्रयत्न करना ही क्‍यों, 
चाहिये ? वह सामान्य सूख की वृद्धि के लिये क्‍यों बाध्य होता है ? दूसरों के सुख 
के लिये उसे अपने सुख का बलिदान क्‍यों करना चाहिये ? नैतिकता की वह कौन सी _ 
शक्ति है जो इसके लिये बाध्य करती है । बेन्थम स्वार्थवाद से पराथवाद के संक्रामण 
की व्याख्या कंसे करता है। बेन्थम इनकी व्याख्या चार बाह्य नेतिक आदेशों के द्वारा 
करता है---प्राकृतिक, राजनेतिक, सामाजिक और धाभिक | प्राकृतिक आदेशों का अर्थ 
है शारीरिक कष्ट जिसकी उत्पत्ति प्राकृतिक नियमों की, यथा, स्वास्थ्य के नियमों की 
 अवहेलना से होती है । यह्‌ प्रकृति का नियम है कि हमें अपनी क्षुधा-तृष्णा इत्यादि 
वेगों की तृप्ति संयम के साथ करनी चाहिये । यदि इस नियम का उल्लंघन होता है 
तो व्याधि और कष्टों का शिकार होना पड़ता है। राजनैतिक आदेश उन कष्टों को 
. कहते हैं जो राष्ट्र के शासन के द्वारा दिये जाने वाले दण्डों से मिलते हैं । इंच कष्टों 
_ का भय व्यक्ति को राजनैतिक नियमों के अतिक्रमण से रोकता है और राज्य 
पुरस्कार प्राप्ति की आंशा उसे समाज के हित में कर्म करने को प्रोत्साहित करती 
































कह हे हैं, यथा, जाति-बहिष्कार । कष्टों का भय व्यक्ति को स्व गत 
... रोकता है । धामिक आदेश में, नरक में दण्ड मिलने का भर 










































८४ मी आम की ५ नीति-शास्त्र 


बाधित किया जाता है । बेन्थम के मंतानुसार बाहरी आदेशों के दबाव से वक्ति तक क्र 
स्वार्थी से परार्थी बन जाता है । प्रकृति, समाज, राज्य तथा ईइवर के दण्ड मनुष्य को ' 
स्वार्थ परता से प्रार्थपरता की ओर ले जाते हैं| मनुष्य निसगतः: स्वार्थ पर हैं, परन 
इन दण्डों के भय से धीरे-धीरे पराथपर बन जाते हैं । 
(६) स्थल उपयोगिताबाद की समीक्षा 
 (एनंप्टंडा 06 दा055 एत/क्षांशिांधा ) 
न्थम के स्थल उपयोगितावाद के विरुद्ध निम्नलिखित आपत्तियाँ की जा 
. सकती हैं । बेन्थम मनोवैज्ञानिक सुखवाद का अनुयायी है। अतः उसके सिद्धान्त में 
भी वही दोष पाये जाते हैं जो मनोवेज्ञानिक सुखवाद में प्राकृत रूप से हमारी इच्छा 
का विषय वस्त होती हैं, जिसकी प्राप्ति से सुख मिलता है । यदि हम सूखद वस्तु की 
. इच्छा करते हैं, तो यह सिद्ध नहीं होता कि हम सुखवाद की इच्छा करते हैं। पुन 
प्रायः यह होता है कि जितना ही अधिक हम सुख का पीछा करते हैं, उतना ही कम 
हम उसे पाते हैं। यह सुखवाद का मौलिक विरोधाभास है । फिर यदि यह मान भी द 
लिया जाय कि हम सख का अन्‌ सन्धान करते हैं, तब भी इससे प्रमाणित नहीं होता... .-. 
कि ऐसा करना ही चाहिये । इस प्रकार मतोवेज्ञानिक सुखवाद से नेतिक सुखवाद 
का अनुमान करना अनिवार्य नहीं है। दोनों के मध्य कोई आवश्यक सम्बन्ध नहीं है।... . द 
वस्तुतः आदर्श का विकास वास्तविक तथ्यों से नहीं हो सकता । द 
... जब बेन्थम सखों के मूल्याँकन (५७]ए४४०॥) के आधार पर मानता है और 
दुःख से सुख की अधिकता को सत्कम का लक्षण तथा सूख से दुःख की अधिकता को ' 
असत्कर्म का लक्षण समझता है, तो वह सख और द:ख को भावात्मक सिक्कों के 
- रूप में देखता है, जिनको जोड़ा और घटाया जा सकता है, और इस प्रक्रार जिनके 
परिमाण को नापा जा सकता है । किन्तु सुख-दुख के भाव मन की आच्तरिक अव- 
. स्थायेहुँ, जित को सिक्कों के समान गिना नहीं जा सकता । उनकी प्रकृति अत्यधिक 
चंचल होती है । उमंग, स्वभाव और परिस्थिति के साथ वे भी बदलते रहते हैं । 
. इस प्रकार बेन्थम द्वारा प्रस्तावित सुखवादी परिगणना नितान्त अव्यवहारय है। 
क्रेन्थम स्पष्टत: मनुष्य की स्वार्थी प्रकृति को स्वीकार करता है; फिर भी 
वह परसखबाद का प्रचार करता है। पराथंवाद के पक्ष में वह कोई प्रमाण प्रस्तुत 
. नहीं करता । सामान्य सुख के अनुसरण के लिए वह कोई कारण नहीं बतलाता । उस 
. के विचार में मन्‌ृष्य का स्वभाव स्वार्थी है। बेन्थम के अनुसार “अपने लिये सुख के. 
अधिकतम अंश की प्राप्ति प्रत्येक विचारवान्‌ प्राणी का लक्ष्य है। प्रत्येक मनृष्य दूसरे 
की अपेक्षा स्वयं के निकटतर है ।” इस विशुद्ध स्वार्थवाद में बेन्थम पराथंवाद की 
ह कर सकता । फिर भी उसे सूख की व्यापकता मान्य है, जिससे उसके 
द का समावेश हो जाता है आज 
व्यापकता अर्थात्‌ उनसे प्रभावित होने वाली मनृष्य-संख्या 
में । द का समावेश करता है । किन्तु उसने 
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सुखवाद क्‍ ४ 
अपने इस सिद्धान्त की कि, कम व्यापक सुख की अपेक्षा अधिक व्यापक सुख को चनना 
चाहिये का कोई कारण नहीं बताया है । वस्तुत: बौद्धिक और सौंदर्य भोग-जन्य सुखों 
का उपभोग बहुसंख्यक व्यक्ति कर सकते हैं, किन्तु खाने-पीने से सम्बन्धित स्थल देहिक- 
 सुखों का उपभोग अधिक व्यक्ति नहीं कर सकते । पहिले वाले उच्च सुख हैं, क्योंकि 
उनसे बुद्धि को सन्‍्तोष मिलता है। दूसरे, निम्न कोटि के सुख हैं, वर्योंकि उनसे इन्द्रियों 
.. की तुप्ति होती है। किन्तु बेन्थम सुखों के गुणात्मक या प्रकारात्मक अन्तरों को. 
मान्यता नहीं देता | सुख की व्यापकता उसके गुण की ओर संकेत करती है । 
द बाह्य आदेश तथा दण्ड स्वार्थंवाद से परा्थंवाद तक के संक्रमण की व्याख्या - 
कदापि नहीं कर सकते । हम प्रकृति, समाज, राष्ट्र और ईश्वर के नियमों का पालन 
करना उनके लिये नहीं वरन्‌ अपने ही हित के लिये स्वीकार करते हैं । दूरस्थ स्वार्थ... 
के कारण हम बाह्य आदेशों के द्वारा पर-हित के हेतु अपने ही हित और सुखों का उत्सग... 
करने को बाध्य किये जाते हैं। ये बाहरी आदेश 'करना होगा' अथवा भौतिक बाध्यता 
की सष्टि कर सकते हैं, पर "करना चाहिये अथवा नंतिक बाध्यता की सृष्टि नहीं कर 
सकते । बेन्थम नैतिक बाध्यता की व्याख्या नहीं कर सकता । 
बेन्थम का परार्थवाद स्थूल अथवा इन्द्रियपरक है क्योंकि वह सुखों में गुणा- 
त्मक (0४०॥७79४९) अन्तरों या प्रकार-भेदों को नहीं मानता । वह शुद्धता (एपाछ)... 
. को सुखों मूल्यांकन में स्थान अवश्य देता है, किन्तु शुद्धता से उसका तात्पर्य ग्रुणात्मक 
: श्रेष्ठता अथवा आतन्तरिक उत्कृष्टता नहीं हैं। शुद्धता का अर्थ दुःख शब्यता हैं। 
... सर्ब॑ सुख समा रूपन से एक ही प्रकार के होते है॥ लेकिन यह मनोवैज्ञानिक तथ्यों का. 
. अन्तर है । बौद्धिक सुख, सौंदयं का उपभोग आध्यात्मिक आनन्द अवश्य ही खाने पीने 
से प्राप्त सखों में उच्चतर कोटि के हैं। बेन्थम सुखों में परिमाणात्मक (0प8४088986) . 
- भेद मानता है गुणात्मक नहीं । ॥ 
..... बेन्‍्थम सखों की व्यापकता (७४०7५) को मान्यता देने से शुखवादी परि- 
- गणना (प्र०१०77870 ०३॥००/७४०॥) को अत्यन्त जटिल बना देता है। हम दूसरों . 
के सखों को कैसे तोल सकते हैं ? क्‍या हमें अपने सूखों की अपेक्षा दूसरों के सूखों को 






























अधिक महत्व देना चाहिये ? सुखवादी दृष्टिकोण से ऐसा करना अनुचित है। अपने -. हा 


सुख को छोड़कर दूसरों के. सुख को महत्व देने का अथ है एक बिल्कुल नये मूल्य- . 
निर्धारण के मानदण्ड का आश्रय लेना । अपने सूख की अपेक्षा दूसरों का सूख क्‍यों 
.. बरणीय होना चाहिये । इसका बेन्थम के पास कोई उत्तर नहीं,है । इसके अतिरिक्त 
. हम सम्रूणं मानव जाति के सूखों का हिसाब भी नहीं लगा सकते।.््ः 
.._ (१४) जे०एस० मिल का संस्कृत, गुणात्मक परसुखवाद अथवा उपयोगिताबाद _ 

१९वधाल्त 0 0प्रशां(क्रा४९ &0णंत्रांर सिल्तेणांशा 6 एधाताक्नाक्रांशा)-- 
.. सखवाद--जे० एस० मिल सुखवादी है। उसका मत है, “कर्म उसी. 
















































नीति-शास्त्र 


अभाव ।” “सुख मानव व्यवहार का एक मात्र उद्देश्य है।” “सुख और दुःख से 
युक्तिलाभ ही वांछनीय लक्ष्य है । इस प्रकार मिल की धारणा कि सुख ही एक-मात्र 
. शुभ है। उसके अनुसार “सूख वांछनीय है, और यही एकमात्र वांछनीय वस्तु है 
जिसको लक्ष्य बनाया जा सकता है; सब अन्य वस्तुयें इस साध्य के लिये साधन रूप में 
वांछनीय हैं । “आनन्द सुख तथा दुःख का अभाव है ।” मिल सूख (?]688776) 
और आनन्द (99[7765$) का प्रयोग समान अर्थ में करता है। वह उनको एक दूसरे 
से भिन्‍ने नहीं समझता:। मिल ज्ञान, सदाचार, स्वास्थ्य इत्यादि को सूख के साधन 
पमझता हैं। वह उनको स्वतः मुल्थवान नहीं मानता 
जे० एस० मिल सदसत्‌ का सूखवादी लक्षण देता है । सतकर्म वह है जो सूख 
: देता है अथवा दु:ख से अधिक सूख देता है। असत्‌ कर्म वह है जो दःख देता है 
अथवा सुख से अधिक दुःछ् देता है। यह विशद्ध सुखवाद है। वह सत्‌ है जो सूख का 
साधन हैं, और असत वह है ख का साधन है । 

... मतोवज्ञानिक सुखवाद- मिल मनोवैज्ञानिक सखबाद को अपने संखवाद का 
आधार बनाता है। उसने मनोवेज्ञानिक सखवाद का प्रमाण इस प्रकार दिया है-- 
“किसी वस्तु की इच्छा करता और उसे सुखद पाना शुद्ध भाषा में एक ही मनोवैज्ञा- 
निक तथ्य को कहने के दो प्रकार हैं; किसी वस्तु को वाँछतीय विचारना और उसको 
सुखद समझना एक ही बात है; “किसी वस्तु को तद्विषयक विचार की सखप्रदता के 
अनुपात में इच्छा न करना एक मनोवेज्ञानिक और दाशंनिक असम्भावना है |? स्पष्ट 

शब्दों में इसका अर्थ यह हुआ कि हम सर्देव जिसकी इच्छा करते हैं सखप्रद होता है । 
. इसका निष्कर्ष यह हुआ कि हम सूख की इच्छा करते हैं । 

... %गतिक सुखवाद--जे) एस० मिल नैतिक सखवाद का प्रचारक है। उसका 
नैतिक सुखवाद मनोवैज्ञानिक सुखवाद पर आधारित है । सखवाद का प्रमाण वह इस 
: श्रकार देता है--हम सर्देव सुख की इच्छा करते हैं, अतः सुख इच्छनीय है। उसके 

शब्दों में, “किसी वस्तु की दर्शतीयता का एकमात्र प्रमाण यह है कि लोग सचमुच उसे 
देखते हैं । किसी वस्तु के श्रवणीय होने का एक्रमात्र प्रमाण यह है कि लोग उसे सच- 
._मुच सूनते हैं। किसी वस्तु के वांछनीय होने का एकमात्र प्रमाण यह है कि लोग सच- 

.मुच उसे वांछतीय समझते हैं” सब लोग सुख की कामना करते हैं; अत: सख काम्य 
.. है। सब लोग सुख की वांछा करते हैं; अत: सख वांछुनीय है। 

.... सुख के प्रकार और गृण ([(॥65 ०। 70040प९ )-जे० एस० मिल सखों 

' भेद या गरुणात्मक अन्तर करता है। सर्वप्रथम मिल ही परिमाण (एप्क्याएं- 


















क्षाक्ृत रत मुक्त होने के कारण 








ऊपर जोर दिया था और मान-. 
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नहीं किया था । बेन्थम के लिये भी सब सूख एक ही प्रकार के हैं । यद्यपि बेन्थम सख 
की विशुद्धता को मानता है, तथापि इसका अथे गुण की उच्चता नहीं है, बल्कि दःख 
से अभिश्चित होना है । सबसे पहले मिल ही गण के अन्तर से स्वतन्त्र और दोनों को | 
समान रूप से वास्तविक मानता है । मिल सुखों के परिमाण तथा गृण दोनों को... 
मानता है। गुण परिमाण में घटाया नहीं जा सकता । ; 
“मिल की उक्त है, “इस तथ्य को स्वीकार करना कि कुछ प्रकार के सूख 
दूसरों की अपेक्षा अधिक वांछनीय और मूल्यवान्‌ हैं, उपयोगिता के सिद्धांत के कदापि 
विरुद्ध नहीं हैं | यह युक्ति पूर्ण नहीं होगा कि जब सभी अन्य वस्तुओं के मूल्यांकन में 
गुण और परिणाम दोनों का ध्यान रखा जाता है, तो सुखों के सूल्यकन में केवल परि- 
णाम का ही ध्यान रखा जाये ।/7१ अतः मिल की युक्ति को बेन्थम के स्थल तथा 
. असंयत उपयोगितावाद के विरुद्ध संयत तथा संस्कृत उपयोगितावाद कहा जाता है ३... 
गुण की परीक्षा (768£ ० ६४०॥/५)--जे ० एस० मिल के गुण प्रतीक्षा कर | 
प्रकाश डाला है। वह योग्य निर्णायकों के निर्णय को ही इस सम्बन्ध में मान्य समझता 
है। मिल कहता है कि यदि कोई व्यक्ति, जो दो सुखों का अनृभव कर चुका हो 
बिना किसी नेतिक बाध्यता को एक को दूसरे से अधिक पसन्द करता हो, ऐसा सूख 
वांछनीय है । निःसनन्‍्देह लोग उन सुखों को अधिक पसन्द करते हैं जिनमें उनकी उच्च- 
तर शक्तियों का उपयोग होता है । ऐसे व्यक्ति विरले ही होंगे जो पाशविक सख के 
पूर्ण उपभोग के लिये निम्त-श्रं णी के पशु बनना पसन्द करें । योग्य निर्णायक सर्देव 
:.. शारीरिक सुखों की अपेक्षा बोद्धिक सुखों को अधिक पसन्द करते हैं। योग्य निर्णायकों 
8 .. के निर्णय की अपील के लिये कोई उच्चतर अदालत नहीं है । यदि उनमें मतभेद हो. 
तो उनमें से बहुसंखपकों का ही निर्णय मान्य होना चाहिये । उन्हीं का निर्णय अन्तिम . 
होगा । क्‍ 
गौरव की भावना (56052 ० 04877(9)--जब योग्य निर्णायकों के निर्णय 
के समर्थन में अन्तिम कारण बतलाने के लिये मिल के ऊगर जोर डाला जाता है तो 
वह मनृष्य के अन्दर पाई जाने वाली गौरव की स्वाभाविक भाववा की ओर संकेत 
करता है। मनुष्य की गौरव को भावना ही इस बात का कारण है कि वहु केवल 
_ऐन्द्रिक सुखों के उपभोग में क्षम निम्न श्रेणी के प्राणियों में परिचतंन हो जाने के... 
लिये अपनी सम्मति कदापि नहीं देगा । “एक सन्तुष्ट सुअर होने की अपेक्षा एक 
असन्तुष्ट मानव बनता अधिक अच्छा है; एक तुप्त बेवकूफ की अपेक्षा अतृप्त सक-.. | 
रात ($0टाव65) बनना अधिक श्र यस्कर है-यदि एक बेवकूफ या सुअर का भिन्‍न 
.. मत हो, तो इसका कारण यह है कि वे केवल अपने विषय का ज्ञान रख सकते हैं। 
हे हे तुलना का दूसरा पक्ष दोनों पक्षों का ज्ञान रखता है । (मिल) हम 
मिल के पदार्थंवाद का प्रमाण (शरण ० )शीा।[8 
बवाद परार्थवादी है। बेन्यम भी परसुखवांद का २ 
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तीति-शास्त्र 


उसने इसके समर्थन में कोई प्रमाण नहीं दिया । मिल संस्कृत उपयोगितावाद का समथक 
है, और कतिपय युक्तियाँ देता है, * उपयोगिताबादी मानदण्ड कर्त्ता का अधिकतम सुख 
नहीं बल्कि सब मिलकर सुख की अधिकतम मात्रा है। / जब अपने और दूसरे के सुख 
में से एक के चुनाव का प्रश्व उठे तो उपयोगिताबाद चाहता है कि व्यक्ति निरपेक्ष होकर 
विचार करे । उपयोगितावाद नैतिकता का आदशं है कि तुम्हें वही करना चाहिये जो तुम 
_-चाहो कि लोग तुम्हारे साथ करें, तथा अपने पड़ोसी को अपने समान प्यार करो । 


मिल परार्थवाद के लिये निम्न प्रकार ताकिक युक्ति देता है। “इसका कोई 
कारण नहीं बताया जा सकता कि सामान्य सुख क्‍यों वांछनीय है। सिवाय इसके कि 
जहाँ तक व्यक्ति अपने सुख की प्राप्यता (4५७/।४०॥४५) पर विश्वास करता है वहाँ 
तक उसी की इच्छा करता है। प्रत्येक व्यक्ति का सुख उसका हित है, अतः सामान्य 
प्ख सब व्यक्तियों के समृह का हिंत है ।“ प्रत्येक व्यक्ति का सुख उसका हित है; अत 
व्यक्ति समुदाय का सुख अथवा सामाजिक सामान्य सुख व्यक्ति-समुदाय का हित है । 


सहानुभूति (99॥7475 )--मिल स्वार्थवाद से परार्थवाद की ओर अग्रसर की 
मनोवैज्ञानिक व्याख्या करता है। पदार्थ का विकास स्वार्थ से होता है। इस प्रक्रिया में 
रुचि साध्य के साधनों में स्थानान्तरित हो जाती है | आदि में हम सभी स्वार्थी थे और 
दूसरों के कष्टों की मुक्ति अपने ही कष्टों को दूर करने के हेतु करते थे । तब इसकी 
आवत्ति होते-होते हमारी अपनी रुचि साध्य से साधन में स्थानान्तरित हो गई; हम 
अपने सुख को धूल गये और दूसरों के कष्टों क* निवारण करने में सुख का अनुभव _ 
करते लगे । इस प्रकार हमने सहानुभूति का अर्जेन अपने ही जीवन-काल में किया। 
द नैतिक आवेश (बाह्य और श्रान्तरिक) (४०३४० छक्षाए०णा-०डांशएका 0 
ाटाया&)--मिल ने विभिन्‍न प्रश्नों का उत्तर दिया है जैसे--नैतिकता को बाध्य 
करने बाली शक्ति क्‍या है ? मैं क्‍यों सामान्य सुख की वृद्धि के लिये बाध्य बने ? यदि 
मेरा अपना सुख किसी अन्य वस्तु में है, तो मैं इसी को क्यों न चुनूँ ? मिल परोपकार- 
मूलक व्यवहार के लिये दो प्रकार के आदेशों की कल्पना करंता है--बाह्य और 
आन्तरिक | बेन्थम चार बाहरी आदेश मानता है---प्राकृतिक, सामाजिक, राजनेतिक 
तथां धामिक । किस्नु अन्ततोगत्वा इत सब का आधार व्यक्ति का स्वार्थ है। अत 
मिल इन बाहरी आदेशों के साथ अन्त:करण का आन्तरिक अदेश भी जोड़ देता है | 
यह आन्तरिक आदेश मनुष्य-जाति के सुख की भावना है। यह भावना दूसरों की 
अनुभूतियों और दु:खों के प्रति अर्थात्‌ मानव-जाति की सामाजिक भावनाओं के प्रति 
भाव है। यह अपने सहयोगी प्राणियों के साथ एकता स्थापित करने की 
_ जो सहज न होने पर भी निःसन्देह प्राकृतिक है, (मिल) । “मिल ने इसकी 
देते हुए कहा है कि “कर्तव्य के उल्लंबन से जनित दुःख की अनुभूति हैं। 
































करने के लिये निम्न युक्ति देता है--कोई वस्तु दृश्य है यदि लोग सचमुच उ 





सुखवाद क्‍ है ३३ हे दर 


(११) संस्कत उपयोगिताबाद को समीक्षा 
((मांतलंश्रा। ण शिशीएश्व एतंतक्रांशांशा ) 


जे० एस० मिल के संस्कृत 'उपयोगिताबाद' के विरुद्ध निम्नलिखित आपत्तियाँ 
की जा सकती हैं--- द 


सुख्वाद (प्ृ९००गरांडा))-- मिल का सिद्धान्त सुखवादी है। अतः सुखवाद की 


. विरोधी सभी युक्तियाँ इस पर लागू होती हैं। “जीवन की सुखवादी परिकल्पना का 


आधार मानव-स्वभाव-विषयक एकांगी परिकल्पना है। मनुष्य को मौलिक रूप में 


. केवल एक अनुभूतिशील प्राणी माना गया है; अतः उसके जीवन के लक्ष्य को भी 
- अनुभूति की तृप्ति कल्पित किया गया है |? किल्तु, जीवन का लक्ष्य पूर्ण आत्मा 


की तुप्ति अर्थात्‌ बुद्धि और अनुभूति दोनों की तृप्ति होना चाहिये द 

इसके अतिरिक्त आनन्द व सुख एक ही वस्तु नहीं हैं। म्यूरहेड के अनुसार, 
सुख वह भाव है जो इच्छाओं की तृप्ति के साथ पाया जाता है; आनन्द सम्पूर्ण 
आत्मा की तृप्ति से होता है, चाहे क्षणिक इच्छाओं की तृप्ति हो या न हो ।* बेन्थम 
और मिल सूख और आनन्द के इस अन्तर को नहीं समझ सके । ऐन्द्रिय सुखों को 
तन्ब्रबद्ध तथा बुद्धि द्वारा संयत करने से आनन्द उत्पन्न होता है । विभिन्‍न इच्छाओं 
की तृप्ति से क्षणक सूख उत्पन्न होता है; परन्तु इच्छाओं के नियन्त्रण से स्थायी 
आनन्द उत्पन्त होता है। सूख आनन्द से सर्वेथा भिन्‍न है । 

मनोवेज्ञानिक सुखवाद (28५0०00809] 6९००»॥ )--- मिल अपने उप- 
योगितावाद का आधार मनोवैज्ञानिक सुखवाद को बताता है। अतः उसके सिद्धान्त 
में मनोवैज्ञानिक सुखवांद के दोष पाये जाते हैं। इच्छा का सीधा लक्ष्य सुख नहीं हैं, 
बल्कि इच्छाओं की पूति का परिणाम है। जितना ही अधिक सुखान्वेषण किया जाता 
है उतना ही कम सुख मिलता है। यह मनोवेज्ञानिक सुखबाद का विरोधाभास है। 
मिल का मत है कि सर्वप्रथम चरित्र-गुण, सम्पत्ति इत्यादि सुख-प्राप्ति के साधनों के 
रूप में माने जाते हैं। इसके उपरान्त रुचि के साध्य से साधनों में स्थावान्तरित हो 
जाने के कारण उनकी स्वतः साध्यों के रूप में इच्छा होने लगती है। यह मत मनो- 
वैज्ञानिक सुखवाद के लिये घातक है । इस प्रकार, मिल इच्छा के लक्ष्य सख से भिन्न 


_ वस्तुओं का अस्तित्व भी स्वीकार करता है। किन्तु मनोवैज्ञानिक सुखवाद तो इस बात. 
पर द॒ढ़ है. कि इच्छा का नियम सेव सुख होता है । पुनः: यदि यह भी मान लिया 


जाये कि हम सूख की इच्छा करते हैं तो भी इससे यह सिद्ध नहीं होता कि सूख वांछ- 
.. नीय है। 


नहीं हो कक कप कक । 


हि. 


ज्ञानिक सुखबाद से नेतिक सूखवाद का प्रतिपादन आवश्यक रूप से 





नतिक सुखबाद (50॥09] ए०१०757)--मिल नैतिक सुखंबाद को सिद्ध 


उसे देखते 
वस्तु श्रव्य है यदि लोग सचमुच उसे सुनते है, इसी प्रकार कोई वस्तु काम्य 




































































नीति-शास्त्र 


न्‍ रे 9... 
है यदि लोग सचमुव उसकी कामना करते हैं। वास्तव में लोग सुख की कामता करते 
हैं। अतः सुख काम्य है। यह युरक्ति अलंका रिक-भाषा-दोष से दूषित है । यह युक्िति 
“काम्य' और जिसकी कामना की जा सके” दोनों को अभिन्‍त समझने की भूल करती 
है । क्ाम्य' से अभिप्राय है जिसकी कामना करनी चाहिये, वह नहीं जिसकी कामना 
की जा सकती है। 'काम्य' इच्छा का स्वाभाविक विषय नहीं है, बल्कि इच्छा का 
, उपयुक्त अथवा युक्‍्ति संगत विषय है । इस सम्बन्ध में मैकेन्जी के विचार उपयुक्त हैँ 
कि, “संसार में ऐसी वस्तु शायद . ही कोई हो जिसकी इच्छा न की जा सके; 
इच्छुनीय का अर्थ वह नहीं जिसकी इच्छा की जा सके बल्कि वह, जिसकी इच्छा की 
जानी चाहिये ।”* हा कल 5 कक 
सुख का गुण (0०५ ० ?[९४७००)--मिल सुख के परिमाण (0४०४7॥५) 
के अतिरिक्त गुण (00०॥09) के भेद को भी स्वीकार करता है। उच्च मानसिक 
शक्तियों के सुख इन्द्रिय-तृप्ति-जनित सुखों की तुलना में उच्चकोटि के हैं। अतः सुखों 
का गुण मानव-प्रकृति की उत्कृष्टता पर आश्ित है। सूख का गुण नैतिक गुण से भिन्‍न 
नहीं है'। वही सुख उत्कृष्ट है जो हमारी उच्चतर प्रकृति अथवा नैतिक प्रकृति को मान्य 
है। किन्तु इस तथ्य को स्वीकार कर लेता सुखवादी सिद्धान्त को तिलांजली दे देना 


वाद के एक अंश का समावेश कर देता है। उसके शब्दों में, 'पाशविक-सुख की पूर्ण 
प्राप्ति की आशा में कुछ ही मनुष्य निम्न-कोटि के पशु बनता पसन्द करेंगे।' ए इस. 
लिये वह यह स्वीकार करता है कि कभी-कभी मनुष्य सुख से भिन्‍त कोई अन्य वस्तु 
भी चाहता है| मिल के बुद्धि के सुखों को पाशविक सुखों से उच्चतर कोटि के मानने 
के सिद्धान्त का आधार सुखों को तीज्नता न होकर उनकी नैतिक उत्कृष्टता ही है। 
यदि कुछ सुखों को अन्य सुखों की अपेक्षा अधिक वांछनीय मानने का आधार उनकी 
तीब्रता से भिन्‍त उनकी उत्कृष्टता है, तो सुखवादी परिकल्पना को त्याग देना पड़ेगा। 
. इस प्रकार, चूँकि गुण की कसौटी सुखवाद से बाहर की कसौटी है इसलिये सुखवाद 
_ निर्बल हो जाता है और उसमें,बुद्धि-प्रकतावाद का समावेश-हो जाता हैं। पुनः सुखों 
के गुण अथवा प्रकार को मान लेने से मिल के मनोवैज्ञानिक सुखवांद का आधार भी 
_निबंल पड़ जाता है । यदि हम सुख के उत्कष्ट गुण चाहते हैं, तो हम सुख नहीं चाहते । 
रैशडैल की उक्ति ठीक ही है कि, “सुख के उत्कृष्टतर गुण की इच्छा सुख की इच्छा 
नहीं ।!* अतः धुख का गुणात्मक भेद मनोवैज्ञानिक सुखवाद का विरोधी हैं । 
गुण की परीक्षा ([68/ ०! 0५७॥५४)--ग्रुण की कसौटी क्या है ? जब मिल 
बान के लिये योग्य निर्णायकों का मुखापेक्षी है तो इससे यह एक स्वच्छन्द 
 है। यदि योग्य निर्णायकों का निर्णय स्वच्छन्द नहीं है, तो उसे ः 

















 है। मिल सुखों के गुणात्मक-भेद को स्वीकार करने से अपने सिद्धान्त में बुद्धिपरकता- 
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सबका सुख (सामान्य सूख) सबका हित है ।”” इसके अतिरिवत सबका सख सबका 
हित होने के नाते सबका सुख प्रत्येक का हित है। यहाँ पर दो दोष हैं : संग्रह दोष 


नहीं बनाया जा सकता । मिल की दूसरी युक्त है-- 


.. लिये सुख अनुसंधान करने में हम अपना सुख-लाभ न करें तो हम सखबादी नहीं हैं 4 . 
.. तके-सम्मत्‌ सुखवाद सदा स्वार्थी होगा । मार्टिल्यू का यह कथन कि, “प्रत्येक अपने 
.. लिये से .'्रत्येक सबके लिये” को कोई मार्ग नहीं है”, यथार्थ हैं। मिल मनोवैज्ञानिक ... 
_+.. सृखवाद का अनुयायी है। उसके अनुसार हम सर्देव सुख की कामना करते हैं। 
|... होने पर हम अपने ही सुख की कामना करते हैं । दूसरों के सुख की का 
हैं क्योंकि वह हमारे सूख से एकाकार नहीं है । अतः नि 































सुखवाद है आम सा ह्रः 


युक्ति-संगत होना पड़ेगा । इस प्रकार बाह्य निर्णायकों का फैसला अन्त:ःकरण की 
आवाज बन जाता है। 
गौरव की भावता (56॥86 ० )8779)--जब मिल गुण की उत्कृष्टता 
की वास्तविक कसौटी को ढूंढ़ने के लिये अधिक गहराई में उतरता है, तो वह गौरव 
की भावना की ओर संकेत करंता है । मिल यह स्पष्ट नहीं कर सका कि यह इरि्द्रिय- 
अनुभव-शक्ति का गौरव है अथवा बुद्धि का ? इसको सुखेच्छा में हल नहीं किया-जा 
सकता । मनुष्य की स्वाभाविक गौरव की भावना बुद्धि का गौरव है, इन्द्रियानुभव का 
नहीं । पुनः यहाँ भी मिल के सिद्धान्त में बुद्धि-परकतावाद प्रवेश कर जाता है। 


पराथवाद (&।8एं॥॥)--मिल का सुखवाद परोपकारमूलक हैं। इसके 
समर्थन में उसकी युक्ति इस प्रकार है-- प्रत्येक व्यक्ति का सुख उसका हित है; अतः 


और विग्रह-दोष । उसकी प्रथम यूक्ति है--- 
प्रत्येक व्यक्ति का सुख उसका हित है । 
सामान्य सुख सब व्यक्तियों के समृह का हित है । 

... इस युवित में संग्रह दोष ([78]॥80५ ०0 007909»४07) है, क्‍योंकि हम 
आधार वाक्य में सुखों व हितों का व्यष्टि अथे में प्रयोग करते हैं और निगमत से. 
समष्टि-अर्थ में | सूखों का समूह कदापि सूख नहीं है । व्यक्तियों का समृह कोई व्यक्ति 
नहीं होता । सुखों को जोड़ा नहीं जा सकता । व्यक्तियों के मनों का भी एक समूह 


सामाम्य सुख सब व्यक्तियों के समृह का हित है । 

सामान्य सुख प्रत्येक व्यवित का हित है। ४ 

इस युक्‍ति में विग्रह-दोष (8॥8०7 ० 9शंधां०7) है क्योंकि हम आधार पे 

वाक्य में सुख व हित का समष्टि-अर्थ में प्रयोग करते हैं और निगमन में व्यष्टि-अर्थ.... 
में । मिल ने इसकी स्पष्टोवित नहीं । ; 


सुखवाद परोपका रमूलक नहीं हो सकता--युक्तिपूवंक आत्म-सुखवाद से पर- ; 
सुखवाद का प्रतिपादन नहीं हो सकता। सुखवाद के दृष्टिकोण से ऐसा कोई भी 
कारण नहीं है जिसके लिये व्यक्ति परसृख के हेतु आत्म-सख को छोड़ दे । यदि दूसरों 






ऐसा. 





































नीति-शा सत्र 


डर. 


सहानुभूति ( 5 ए॥7947॥9५)--सहानुभूति एक विशुद्ध परोपका रमूलक अनुभूति 
है। उसका उद्भव विशुद्ध स्वार्थ या आत्म प्रेम से नहीं हो सकता । रुचि-परिवर्तेन 
और विचार-साहचर्य के नियमानुसार केवल स्वार्थ का सवा मी पदार्थ में ही परिवर्तन 
सम्भव है विशुद्ध पदार्थ में नहीं । मानव-स्वभाव में स्वार्थी और परार्थी दोनों प्रकार 
की प्रवत्तियों का सम्मिश्रण है। यहाँ तक कि, निम्त श्रेणी के पशुओं में भी आत्म- 
रक्षण और जाति रक्षण की मूल प्रवृत्तियाँ हैं। माता अपने शिशु के हित के लिये 
अपना अहित और मुत्यु तक को वरण कर लेती है। “मनुष्य और पशु को सदेव 
आत्म-रक्षण और जाति-रक्षण सम्बन्धी प्रवृत्तियाँ रहीं हैं। ” अतः यह कथन कि 
व्यक्ति के जीवन-काल में ही मनोवैज्ञानिक नियमों के अनुसार परार्थ-भावना का 
- विकास स्वार्थ-भावना से होता है, असंगत है। क्‍ मे 
...._ तैतिक आदेश (बाह्य या आन्तरिक)-+मिल नेतिक बाध्यता या कत्तेव्य वृद्धि 


कत्तं व्य-बुद्धि की समुचित व्याख्या नहीं कर सकते । बाह्य आदेश 'करना होगा की 
सष्टि तो कर सकते हैं किन्तु 'करना चाहिये की कदापि नहीं । बाह्य आदेश बलप्रयोग 
हैं, यह भौतिक बाध्यता को उत्पन्न कर सकते हैं, नैतिक बाध्यता को उत्पन्त नहीं 
कर सकते । 


करता है तो उसके सुखबाद की नींव हिल जाती है और उसमें वृद्धिपरकतावाद का 
समावेश हो जाता है। मिल के अनुसार आस्तरिक आदेश सहानुभूति अथवा मनुष्य- 
जाति से एकता की आत्मगत भावना है। किन्तु केवल आत्मगत-भावना ही नैतिक 
 बाध्यता का उद्गम नहीं हो सकती, और न ही नेतिक प्रमाण का । कहीं-कहीं मिल 
आसन्तरिक आदेश को “कत्तंव्य के उल्लंघन से जनित दुःख कहता है । यह दुःख अथवा 
आत्म-ग्लानि का भाव कर्तव्य से च्युत होने का फल है। कर्तव्य का अतिक्रमण बुद्धि 
के नैतिक नियम का अतिक्रमण है। अतः मिल नैतिक प्रमाण के रूप में बुद्धि और 
|. आद्वान करता है, और अपने सिद्धान्त में बुद्धि परकतावाद का समावेश कर देता है। 
आन्तरिक आदेफ़”बद्धि का प्रमाण है, सुख या दुःख का अभाव नहीं है।. 
.._ चूखुब्रींदी परिगणना (सि०007570 (४॥००।४७)--मिल सुखवादी परिगणना 


हैं भलीभाँति हिसाब नहीं लगाया जा सकता । सूखवादी परि- 
बहुसंख्यक का अधिकतम-सुख” में लागू करना तो और भी 












की युक्‍क्ति-संगत व्याख्या नहीं कर सकता । बाह्य आदेश [क्लालायाथं 547000॥) : 


मिल बाह्य आदेशों के साथ आत्तरिक, अन्तःकरण के आदेश ([छिफ्व।: 
50८07) कर देता है । किन्तु, जब वह अन्त:करण के आल्तरिक आदेश का आह्वान _ 


व्यवहाय बना देता है । आत्मगत सूख-दुखों का जो कि निताच््त चंचल 





न्यता है कि “पत्येक मनुष्य दूसरों की अपेक्षा अपने निकटतर 
ी उस्दे सुख दुख को नहीं तोल सकता.) यदि यह सत्य है... 
सूख कंसे नाप सकते हैं ? पुनः जो मुझे रुचिकर लगता 
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सुखबाद 3 रे 
है, दूसरे के लिये अरुचिकर हो सकता है, और जो मुझे अभी आनन्‍्ददायक है वही 
कालान्तर में कष्टदटायक लग सकता है। फलत: यह कसे कहा जा सकता है कि सूख” 
वादी परिगणना व्यवहायें है ? इसमें मिल के द्वारा सुख सें गुणभेद को स्थीकार कर 
लेने पर और भी कट्नाई पैदा हो जाती है । हम गुण अथवा परिमाण की वृद्धि को. 
परिमाण अथवा गुण की न्यूनता से संयुक्त नहीं कर सकते। “यदि हम सुखों के 
गुणात्मक भेदों को स्वीकार करते हैं, तो सुख और उनके योगों का वाँछतीयता के. 
निश्चित क्रम में विन्‍्यास असम्भव है । गणों की परिमाणों से तुलना नहीं हो सकती 
... जब तक कि उनको परिमाणों में किसी तरह परिणत न कर दिया जाये--और यह 
|. मिल के अनुसार असम्भव है ।”?? इस प्रकार मिल सुख केगुणों को मान्यता देकर 
सुखवादी परिगणना को अत्यधिक अव्यवहाय कर देता है | मिल ने सुख और दुःख को _ 
भावात्मक सिक्कों के रूप में समझा, जिनका योग, अन्तर और गणना की जा सकती 
है। किन्तु, यह यथा नहीं है। आन्तरिक भावों की परिगणना नहीं हो सकती |... 
(१०) उपयोगितावाद के गण (|श०जॉा5 ० एधी[ब्वाएक्लांश ) -- 
.. बेंथम, जे० एस ० मिल और अन्य विद्वानों ने “अधिकतम लोगों के अधिक- 
तम सुख” पर जोर देकर इस शताब्दी में कानूनी और राजन तिक सुधारों को बहुत 
| सेवा की । किन्तु इसका ठीक॑-ठीक अनुमान नहीं लगाया जा सकता कि इन सुधारों 
डा को किसने प्रेरित किया-- उपयोगितावाद के सुखवादी तत्व ने अथवा प्रजातस्त्रवादी 
तत्व ने; और किस सीमा तक ? 
बेंथम तथा उसके अनुयायियों ने सामाजिक न्याय के लिये अत्यन्त महत्वपूर्ण 
धारों को प्रभावित किया । “अधिकतम संख्या का अधिकंतम सूख और प्रत्येक की 
गिनती एक है, एक से अधिक किसी की नहीं”, इन पुकारों ने रूढ़ सामाजिक प्रगति _ 
को अनुचित रूप से शारीरिक आरामतलबी के साथ एकाकार कर दिया | आनन्द को _ 
होंने दैहिक सुख समझा । उन्होंने बौद्धिक सौन्दयं-विषयक तथा धामिक मुल्यों पर, 
और चरित्र, प्रेम, मैत्री तथा अन्य शुभों के स्वकीय मूल्य पर अत्यल्प बल दिया। 
उन्होंने उच्चतर सांस्क्ृतिक प्रश्नों की अवहेलता की । आर्थिक शुभ से उनके ध्यान - 
और विचार को अपेक्षाकृत अधिक आकर्षित किया। ०2 ह 
है उपयोगितावाद परसुखवाद है । यह परोपकार पर बल देता है। इसके अनु- 
सार सामान्य सूख लक्ष्य है। यह मत स्वार्थ पर आधारित सुखबाद की अपेक्षा उत्कृ- 
प्टतर है | सूखों का गुण भेद यथार्थ है। बौद्धिक सुख इन्द्रिय-जन्य सुख से उत्कृष्ठतर 
है । इसमें गुणगत श्रेष्ठता है । बौद्धिक जीवन इन्द्रियपरक जीवन से श्रेयस्कर है। .. 
हा मनुष्य का भौतिक आराम, क्षुधा-तृष्णा की निवृत्ति, रोक की चिकित्सा, 
.._ स्वास्थ्य, गृह, सम्पत्ति आदि नेतिक जीवन में अत्यावश्यक उपादात्त हैं। यह : 
55 स्वीकार्य है. “577 ८ पा यो कक 




























न गिति-शास्त्र, पृष्ठ १७६ ।.. 































सुखवाद 


(१) उद्विकासात्मक सुखवाद (हब स्पेन्सर 
2 ि९०00पांचा ) द क्‍ 
...._  तीर्ति में विकासवाद--बेन्थम और मिल का सुखवाद अनुभव मूलक सुडवाद 
कहलाता है। हबं॑ट्ट स्पेन्सर, लेसली स्टीफेन तथा समुएल अलंक्जेण्डर का सुखवाद 
_विकासात्मक-सुखवाद कहलाता है। विकासवाद के सिद्धान्त को सर्वप्रथम नीति में लागू 
करने का श्रेय हबंट स्पेन्सर को है । नैतिकता का क्रमविकास पशुओं के नैतिकताहीन 
व्यवहार से हुआ है। यह अभिवृद्धि और क्रमविकास के नियमों से आबद्ध है । विकास 
का अन्त” और 'आदि' हमसे छिपे हुये हैं। हम केवल पशु-जीवन के वर्तमान रूपों को 
देखते हैं | पश-जीवन के तिम्नतम रूप हमारी दृष्टि से ओझल हैं। दूर भविष्य में 
उसका क्या रूप होगा यह भी हमें ज्ञात नहीं है। जाति के क्रविकास के आदि और 
अन्त दोनों हमारी दृष्टि से छिपे हैं, इसलिये, नैतिक चेतना का आरम्भ ,अतीत के 
गर्भ में है, और पूर्णतया विकसित नैतिक जीवन की भी स्पष्ट कल्पना हम नहीं कर 
सकते । हम केवल नैतिक विकास की वत॑मान स्थिति जानते हैं। इसका आरम्भ जाने 


बिता इसे समझना हमारे लिये दृष्कर है । 
उदविकासवादी इसकी व्याख्या इसके प्रारम्भ से करते हैं, और इसलिये वे 


ऐतिहासिक पद्धति का आश्रय लेते हैं। आदर्शवादी (हेगल, ग्रीन तथा अन्य) इसकी 
व्याख्या चरम उद्देश्य अथवा आदर्श से करते हैं । वे उद्देश्य पद्धति का अनुसरण करते 
हैं। हब॑ट स्पेन्सर नैतिकता के प्रारम्भ को पशुओं के व्यवहार में ढूंढता है । 
हट स्पेन्सर (निधा5&7 800॥८67) (820-903) अपनी पुस्तक “डंटा 
ऑफ ईथिक्स' (2064 ० 2४707) में नैतिक नियमों को जैविक सियमीं से अनुभित 
करता है। बेन्थम और मिल सुख-दुःख के अनुभव से प्राप्त आगभन या सामान्यीकरण 
तक नियमों को व्युत्पन्त करते हैं। वे अनुभवमूलक सुखवाद के प्रवत्तेक हैं । 
खवांद को जैविक क्रमविकास के नियमों से व्युत्पत्न करता है। 








का कार्य जीवन के नियमों से यह अनुमित करने का है कि कौन-से कर्म 
र कौन से दुःख का उत्पादन करते हैं। यही निगमन 
















































सुखबाद में उद्विकासवाद कक हि 


व्यवहार (0760०) : सत्‌ था असत--ह॒बंर्ट स्पेन्सर नेतिकता का प्रार- 

स्मभिक रूप पशुओं के व्यवहार में देखता है । उसके मत से व्यवहार कर्मों से उद्देश्यों से 
समायोजन का नाम है । व्यवहार से अभिप्राय उन प्रक्रियाओं से है, जो जीव को 
बातावरण-से समायोजित करती हैं । जीवन का तत्व “आन्तरिक सम्बन्धों का बाह्य 
सम्बन्धों से निरत्तर समायोजन” में अर्थात्‌ जीव के अपने को वातावरण से समा- 
योजित करने के सतत प्रयत्न में है । सभी व्यवहार इसी प्रकार के समायोजन की 
अभिवृद्धि और अवरोध करने की क्षमता रखते हैं। यदि उनसे बुद्धि होती है तो व्यव- 
हार सत्‌ है, यदि अवरोध होता है तो वह असत है। इस प्रकार शरीर का परिस्थिति 
में सम्यक्‌ समायोजन सत्‌ कर्म कहलाता है तथा शरीर का परिस्थिति से समायोजन: 
का अभाव असत्‌ कर्म कहलाता है । 
 सदव्यवहार से सख की उत्पत्ति होती है, क्योंकि उससे जीव का वातावरण 
से सामंजस्य स्थापित हो जाता है। असत-व्यवहार दुःख इसीलिये पैदा करता हैं कि 

. बह जीव को वातावरण से समायोजित करने में असफल सिद्ध होता है। प्राय: सभी 


. व्यवहार अंशतः सत्‌ और अंशत: असत होता हैँ । पूर्ण-रूपेण सत्‌ व्यवहार वही होता 
है जो दु:ख से रहित सुखमात्र को जन्म देता है । व्यवहार को अपेक्षाकृत सत्‌ उस 


समय कहा जाता है जब वह द:ख से अधिक सख देता है अथवा जीव का वातावरण 

से अधिक पूर्ण समायोजन करता है । इसी प्रकार व्यवहार को अपेक्षाकृत असत्‌ उस 
... समय कहा जाता है जब वह सुख से अधिक दुःख देता है, अथवा जीव का वातावरण 
... से अधिक अपूर्ण समायोजन करंता है । इस प्रकार, सत व्यवहार जीवन का उत्कष 

करता है और अस्त व्यवहार उसका अपकर्ष करता है। अतः जीवन की प्रगति अथवा 
वगति व्यवहार के सदसत्‌ होने के कारण हैं । ।$ 
सुख-दु:ःख का जैविक महत्व ह॒बंट्ट स्पेन्सर ने सुखवाद जीवन विज्ञान की नींव. 
पर किया । उनके मत से सुख जीवन शक्ति-वृद्धि का सूचक हैं, और दुःख जीवन 
शक्ति-क्षय का सूचक । स्पेन्सर के अनुसार, “उद्विकासवाद की परिकल्पना से यह 
अनिवार्य अनुमान निकलता है कि दुःख जीवन के लिये हानिकारक कर्मों से सम्बन्धित 
है, और सूखे उसके मंगल-साधन कर्मों से । चेतनायुक्त प्राणियों का. 








उद्भव किसी भी 
- अन्य स्थिति में सम्भव न होता । केवल वह जातियाँ जीवित रह पाई हैं जिनसे 
साधारणत: वांछनीय भाव जीवन की रक्षणात्मक प्रक्रियाओं के साथ रहे और अवाँछ- 
.. नीय भाव ध्व॑ंसात्मक प्रक्रियाओं के साथ रहे ।” सुखप्रद कम जीवन की रक्षा करते . 
हैं, दु:खप्रद कम उसका विनाश करते हैं। यही नियम चेतनायुकत-प्राणी सुष्टि का - 
आधार है । पशु स्वाभाव: स्‌ खास्वेषण और दुःख-त्याग करते हैं। यदि सुख जीवन 

. शक्ति का क्षय और दुःख उसकी वृद्धि करता तो प्राणी स्वयं अपने विनांश _ 











































तो त-शा सत्र 


.._ उच्चतम लक्ष्य ; सु सस्लिक्रड लक्ष्य : जीवन का विस्तार--कर्मों का अच्छा 
या बुरा होना उनके तिश्चित लक्ष्यों से सूसमायोजित अथवा कुसमायोजित होने पर _ 
निर्भर करता है । अन्ततः उनकी अच्छाई-बुराई का निर्णय छोटे लक्ष्यों का आत्म- 
_रक्षण और जातिरक्षण के महान्‌ लक्ष्य में विलय कर लेने से होता है। हबंटट स्पेन्सर 
एक सुखवादी है। जीवन का अन्तिम लक्ष्य सुख है; किन्तु सन्निकट लक्ष्य जीवन की 
_लम्बाई-चौड़ाई (॥.थाहा भाव जब्त [॥/6) है । लम्बाई जीवन का स्थित- 
. काल है; चौड़ाई उसकी जटिलता (2०ए/ ०३) है। स्पैन्सर कहंता है. कि आत्म- 
: रक्षण की दिशा में जो क्रमविकास होता है उसकी सीमा व्यक्ति के जीवन का अधिकतम 
. विस्तार है। इसका साधन कर्म शुभ होता है और बाधक कर्म अशुभ होता है।. पूर्ण 
विकास तभी होता है जब अपना और अन्यों का जीवन विस्तार अधिकतम हो जाता 
है । जैविक उत्क्रान्ति के चरम लक्ष्य आत्म-रक्षण और जाति-रक्षण हैं। ये ही नैति- 
करता के सस्निकट लक्ष्य हैं। व्यक्ति और जाति के जीवन की. लम्बाई-चौड़ाई में 
अभिवृद्धि नैतिकता का निकटस्थ लक्ष्य है। चरम लक्ष्य सुख है, कि्तु उसका पूर्ण 
लोभ उसी समय प्राप्त किया जा सकता है जबकि उसे पृष्ठभूम में रखा जाये और 
ध्यान उसके हेतुओं के ऊपर केन्द्रित हो। स्पेन्सर और उपयोगितावादी सुख को 
जीवन का अन्तिम लक्ष्य मानने के विषय में एक मत हैं । अनुभूति की वाँछनीयता के 
लिये सुख अनिवार्य तत्व है अतः सुख ही सम्पूर्ण सुख है ।! स्पेन्सर के अनुसार  धुभ ॥ 
का सब के लिये सुखप्रद होना स्वीकार्य है, इस प्रकार चरम लक्ष्य सुझ है, निकटस्थ 
लक्ष्य जीवन का संरक्षण और विकास है । द 
गा  नैतिकता-चेतना का जन्म ((शा6्झ$ ता शैणथ&। (!0080008765$9 )--- 
नैतिक चेतना के जन्म' का उद्देश्य जानने में स्पेन्सर का ज्ञान होता है कि नैतिक 
_औतना का विशिष्ट लक्षण कुछ भावनाओं द्वारा कुछ अन्य भावनाओं का नियन्त्रण है।. 
. स्पेन्सर की धारणा है कि जीवन से सुसंरक्षण के लिये मानव-प्रकृति के ऊपर किसी 
प्रकार से बाहरी दबाव का प्रभाव होना चाहिये | बाहरी दबावों का वह राजन तिक, 
धारिक और सामाजिक नियन्त्रण कहता है बेन्यम ने इसे बाह्य आदेश की संज्ञा दी क्‍ 
हू एक आन्तरिक नियन्त्रण का भी जिक्र करता है; जिसे वह॒ नैतिक नियन्त्रण 
| है । वास्तविक नैतिक प्रवर्तक तो नैतिक बाध्यता अथवा ककत्तेव्य-भावना है 
आन्तरिक आदेश) । यह सत्त्‌ कर्म का प्रवत्तंक है तथा असत्‌ कर्म का 














मल का अ 












अथवा चैतिक (४०७ 09860) : 
की अनुभूति में दो तत्वों का समावेश 

ए. (२) बाध्यता (ए00णं०ा) || 
तहित है। इसका उद्भव 











































बह बल 


सूखवाद में उद्विकोसवाद | दे. 


प्राक-नेतिक नियन्त्रणों (?छता08 (!०07070]) तथा राजनैतिक, सामाजिक और 
धामिक नियन्त्रणों के अनुभव से होता है | कत्तं व्य-बुद्धि अथवा नैतिक बाध्यता का 
कारण विशेषतया व्यक्ति का समाज से अपूर्ण समायोजन है । स्पेन्सर का विचार है 
कि नैतिक चेतना का ज्ञान उसका स्थायी लक्षण नहीं है। वह कहता है, “कत्तंब्य- 
बुद्धि अथवा नैतिक बाध्यता अल्पस्थायी है । जितनी शीघ्रता से नैतिकीकरण की 
वृद्धि होती है उतनी ही शीघ्रता से उसकी भी कमी होगी । आरम्भ में उद्देश्य में 
नेतिक बाध्यता निहित होती है, अन्त में यह तत्व तिरोहित हो जाता है, कर्म का 
संम्पादन उसे करने की बाध्यता के ज्ञान के बिना ही होने लगता है । इस प्रकार, शुरू 
में जो कर्म 'इसे करना चाहिये की भावना से किया जाता है, कालान्‍्तर में वह कर्म 
नैतिक बाध्यता की भावना 'से विछिन्त हो सकता है । 7 चूँकि बाध्यता के ज्ञान की 
उत्पत्ति व्यक्ति के अपने जीवन के सामाजिक वातावरण से अपर्याप्त समायोजन से 
होनी है, उससे पूर्ण समायोजन हो जाने पर बाध्यता का तत्व पूर्णतया तिरोहित हो 
जायेगा और सत्कर्म संतोष की साधारण भावना के साथ अभ्यासजच्य कर्म के तुल्य 
सम्पन्न होगा । नैतिक बाध्यता नैतिक चेतना का आवश्यक तत्व नहीं है। नेंतिक 
उद-विकास की अन्तिम दशा में नैतिक बाध्यता बिल्कुल लुप्त हो जायेगी। नतिक 
बाध्यता नेतिक चेतना का परिवतेनशील अनावश्यक तत्व है । 
स्वार्थ और परमा्थे (080ांआआ था &[धप्रं॥0)--समाज और व्यक्ति के 
हितों कय संघर्ष, जो नैतिक बाध्यता की भावना को जन्म देती है निरपेक्ष और स्थायी 
.. नहीं है। स्वाथे पराथथ दोनों के अपने अधिकार हैं। आत्म-रक्षण और आत्तमोत्सगे 
है. मानव-स्वभाव में समान रूप से विद्यमान हैं। जाति के क्रमविकास में परार्थ का 
_ विकास स्वार्थ के साथ ही होता है । स्पेन्सर के अनुसार स्वार्थ और' परार्थ' विकास 
के आरम्भ से ही परस्परालम्बी रहे हैं। यदि “जीवन अपने लिये, का सिद्धान्त असत्‌ 
है तो जीवन दूसरों के लिये” का सिद्धान्त भी असत्‌ है। दोनों का समन्वय ही एकमात्र 
शुभ है। “परा्थ और स्वार्थ का समन्वय क्रमिक रूप से अपना स्थापन करता आया 
है ।”' लोग प्रांयः समझने लगे हैं कि सामान्य सुख की प्राप्ति मुख्यतया व्यक्तियों के. 
द्वारा अपने सूख के पर्याप्त अनुकरण से हो सकता है और व्यक्तिगत सुख की प्राप्ति 
आंशिक रूप से उनके द्वारा सामान्य सख के अनुकरण सें। नितात्त्त स्वार्थ और 
नितान्‍्त-स्वाथ-त्याग समान रूप से आत्मघातक हैं। यदि व्यक्ति सम्पूर्ण स्वाथ- 
परक हो तो उसका विनोश अवश्यम्भावी होगा | यदि यह पूर्णतया पराथंपरक हो तो 
भी उसका विनाश अवश्यम्भावी होगा | स्वार्थ परकता और पराथंपरकता का समन्वय _ 
मनष्य जीवन का आधार है। " हक ! 
.. निरपेक्ष नीति-शास्त्र (895006 ९४705)--ह॒र्बट स्पेन्सर निरपेक्ष नीति _ 
.. शास्त्र और आपेक्षिक नीति-शास्त्र में अन्तर बतलाता है। निरपेक्ष नीति-शास्त्र उस _ 
.. स्थिति में होने वाले व्यवहार को निश्चित करता है जबकि व्यक्ति का वातावरण से 


+ पी आन न नितिन अल लीन अििभननाभ-< 
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दैद द हक हो पर नीति-शास्त्र 


पूर्ण समायोजन हो जाता है। आपेक्षिक नीति-शास्त्र एक विशेष समाज में स्थित 
व्यक्ति-विशेष के अपूर्ण समायोजन की स्थिति-विशेष, में किये जाने वाले व्यवहार को 
निर्धारित करता है। केवल वही निरपेक्ष रूप से सत्‌ है जो विशुद्ध सुख जिसमें दुःख 
का मिश्रण न हो की अभिवृद्धि करता है। आपेक्षिक नीति-शास्त्र प्राय: दो अशुभ 


को स्वीकार करता है। निरपेक्ष नीति-शास्त्र के आदेश केवल पूर्णतया विकसित ९ हे 


समाज में ही मान्य हैं ।! 
हर्बट स्पेन्सर का विश्वास है कि एक समय ऐसा आयेगा जबकि व्यक्तियों 
का समाज से पूर्ण समायोजन हो जायेगा और व्यक्तियों और प्माज के हितों के मध्य 
कोई भेद नहीं रहेगा । उस समय सहानुभूति मैं कोई दुःख का लेश नहीं रहेगा, नैतिक 
बाध्यता की भावना पूर्णतया लुप्त हो जायेगी, और सभी धर्म अनायास हो जायेंगे। 
उस समय स्वर्गराज्य का स्वप्त सत्य हो जायेगा, तथा शाश्वत शान्ति और सामजस्य 
का युग अवतरित हो जायेगा, पूर्ण समाज के स्वार्थ और पराथ्थ के मध्य कोई अन्तर 
नहीं रहेगा, प्रत्येक व्यक्ति सामाजिक हित का अन्वेषण करेगा । क्‍ नम 
सर्वश्रथम विकास के सिद्धान्त को नीति में लागू करने का श्रेय स्पेन्सर को 
है । वह नैतिकता के बीज को पशुओं के व्यवहार में खोजता है। उसके अनुसार 
_जीवन-जीवन शक्ति के वातावरण से अवरित समायोजन में निहित है। व्यवहार 
जीव के वातावरण से समायोजन का अथवा जीवन-क्रिया का नाम है । वही व्यवहार 
शुभ होता है जो जीवन और वातावरण के सामञ्जस्य का उत्कर्ष करता है और सूख 
की वृद्धि करता है। सामंजस्य का पालक और द्‌:ख देने वाला व्यवहार असत्‌ है। 
सुख जीवन वृद्धि का लक्षण है और दुःख उसके क्षय का लक्ष्य है 
तया शुभ है जो दु:ख से रहित सुख की उत्पत्ति करता है। जो व्यवहार दःखसे 
अधिक सूख का उत्पादन करता है वह अपेक्षाकृत शुभ है। जींवन का सन्निकट लक्ष्य 
उसके धेय॑ तथा विस्तार की वृद्धि है। चरम लक्ष्य सूख की उपलब्धि है । क्योंकि सुख 
को सीधा लक्ष्य बनाने से सुख की प्राप्ति सम्भव नहीं है अत: इसे चरम लक्ष्य को पृष्ठ- 
भूमि में रखना होगा और सन्निकट लक्ष्य को ही सीधा लक्ष्य बनाना होगा। नैतिक 
- चेतना एक बड़ी सीमा तक राजनेतिक, सामाजिक, धामिक और नँतिक नि यन्त्रणों 
का फल है। नतिक बाध्यता अल्पस्थायी है | नेतिक बाध्यता के अल्पस्थायी होने का 
कारण व्यक्ति का समाज में अपूर्ण समायोजन है । जब व्यक्ति का समाज में समा- 
योजन पूर्ण हो जायेगा तो नैतिक बाध्यता नहीं रहेगी । धर्म या चरित्रगुण अनायास 
_ होंगे। इस प्रकार स्पेन्सर स्वर्ग॑राज्य में आस्था रखता है । उसका विश्वास है कि पृथ्वी 
.. पर स्वर्ग का अवतरण हो जायेगा ओर पराथथं का विरोध-भाव समाप्त हो जायेगा ।* 
. (२) हबंट स्पेन्सर के उद्विकासात्मक सुखवाद की समीक्षा हे 
है तरश्वगरांशा )--- 
___ उद्विकास का सिद्धास्त नैतिकता की प्रगति का स्पष्टीकरण तो कर सकता 
... 4, १ &, मा, झा 7॥#2०: दाद ##ब८४८०, 4956, 5. ॥07. द 
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सुखवाद में उद्विक्रासवाद डे 
है परत्तु उसके प्रारम्भ का नहीं । क्रम-विकास के विचार को नैतिकता पर लाग 
करके हर्बट स्पेच्सर वास्तविक से आदर्श को अर्थात 'होता है से 'होना चाहिये' की 
प्राप्ति का प्रयास करता है। किन्तु यह असम्भव है । उदविकास द्वारा एक स्वेथा 
नवीन वस्तु की सृष्टि नहीं की जा सकती । वह तो केवल अव्यक्त को व्यक्त कर 


सकता है। नैतिकता का उद्विक्रास नैतिकताहीन तत्वों से, विवेक का नैतिकताहीन मूल- 


प्रवृत्तियों से कदापि नहीं हो सकता । नैतिक मृल्य का जैविक तत्वों से उदविकास 
होना असम्भव है। नीति-शास्त्र में उद्‌विकासात्मक अथवा ऐतिहासिक पद्धति काम नहीं. 
दे सकती ; उसके स्थान पर उद्देश्य-प्रलक पद्धति का प्रयोग होना चाहिये। नैतिक जीवन 
आदर्श के द्वारा शासित है और इसीलिये वास्तविक तथ्य उसका स्पष्टीकरण नहीं कर 
सकता । नीति-शास्त्र एक नियामक विज्ञान है! यह मनृष्य जीवन की नेतिक आदर्श 


से व्याख्या करता है । तथ्यों से आदर्श का उद्‌्विकास नहीं हो सकता । 


मेंकेल्जी के अनुसार स्पेन्सर के सिद्धान्त में हेतुसाध्य-विवर्त है। यह कहने से 
तात्पर्य यह है कि विकास का अर्थ वातावरण से अवतरित समायोजन है; हम व्यक्ति 
के वातावरण से समायोजन का स्पष्टीकरण कैसे कर सकते हैं ? समायोजन का अर्थ 
क्‍या है ? क्या इसका अर्थ यह नहीं है कि हमारे सामने कुछ लक्ष्य हैं? दो वस्तुओं 
के परस्पर समायोजन होने का अर्थ है कि यह हमें उस सम्बन्ध का ज्ञान है जिसमें वे 


नहीं हैं; किन्तु जिसमें उनको होना चाहिये ।! इस प्रकार समायोजन में आदर्श नि हित 


है। व्यक्ति स्वयं को तंथा अपने वातावरण को एक आदर्श से समायोजित करने का 


प्रयत्त करता है । इस प्रकार, स्पेन्सर के अनुसार समायोजन की प्रक्रिया जो नैतिकता 
की नींव में समहित है, उसकी व्याख्या आदर्श के द्वारा ही हो सकता है--आदर्श की 


जैविक समायोजन की प्रक्रिया से नहीं । नैतिक जीवन में भौतिक और सामाजिक 


वातावरण को मनुष्य अपने नैतिक आदर्श के अनुरूप बनाता है। नैतिकता में वाह्य 


परिस्थिति का आन्तरिक आदर्श से समायोजन किया जाता है, आन्तरिक जीवन का 
बाह्य परिस्थिति से नहीं । नीति की समस्या आत्मा को प्रकृति के अनुकल रूपान्तरित 


करने की नहीं है, बल्कि प्रकृति को नैतिक आद्शों के अनुसार है ।? नैतिक जीवन में 


भौतिक सामाजिक वातावरण को तथा सहज प्रवृत्तियों और वासनाओं को बुद्धि 
द्वारा नंतिक आदर्श के अनूरूप बनाया जाता है। 


जबविक उद्विकास का सिद्धान्त, अर्थात, प्राकृतिक चनाव अथवा योग्यतम की 
जीत नतिकता पर लाग नहीं हो सकता । नीति में बल सत नहीं है, सत्‌ ही बल है । 


_ पशुयोनि में योग्यतम की विजय” से अभिप्राय “बलवान की विजय' है। नीति में... 
इसका अर्थ न'तिक-उत्कषँ-सम्पन्न व्यक्ति का गुरुत्व है, जिसमें निबंल का संरक्षण भी 


_ समाविष्ट है । नीति में ऋर स्वार्थं-साधन का स्थान विवेकबूर्ण आत्म-संयप लेता है, 


कला हक मतकात-तमलपकेणपनीनन “कलमिन+ लेन ०-०० 
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दूसरे का गला काटने वाली प्रतियोगिता का स्थान स्नेहपूर्ण सहयोग लेता है। इस 
को अलेक्जण्डर, एक अन्य उद्विकासात्मक सुखवादी मानता है। उसके मतानुसार 
प्राकृतिक चुनाव नीति के क्षेत्र में निबंलों के विरुद्ध नहीं होता बल्कि जीवन के 
असमुन्तत आदशों के विरुद्ध होता है। 
उदने तिक उद्विकास जविक उद्विकास का अंग नहीं हो सकता। जैविक 
उद्विकास भौतिक कायं-करण-श्वृ ड्रला से आबद्ध होता है । पिण्ड वंश परम्परा और 
वातावरण के अभाव से ही बनता बिगड़ता है । जैविक उदविकास में संकल्प-स्वातन्व्य 
के लिये कोई स्थान नहीं है ।.किन्तु नैतिक उद्विकास का तो मूल सिद्धान्त ही कृति- 
स्वातन्त््य है। नेतिक प्रगति अंशत: सामाजिक वातावरण पर आश्रित है किन्तु 
मुख्यतया व्यक्तियों की अन्तदृ ष्टि और स्वतन्त्र कर्मों पर ही आश्रित है। अत 
नेतिक उद्विकास को जैविक उदविकास का आवश्यक अंश मानना निराधार है। 
ज॑विक उद्विकास में संकल्प-स्वातन्त्रय का स्थान नहीं है। परन्तु नैतिक उद्विकास 
. का मूलभूत आधार क्ृति-स्वातन्त्रय है । पशुयोनि में सबल की जय होती है, परन्तु 
नेतिक जीवन में दृर्बंल की रक्षा होती है । 


हबंट स्पन्सर की सुख-दुःख की जीव-वेज्ञानिक (80]0809।) व्याख्या 
अमान्य है : सुख जीवन की वृद्धि नहीं, बल्कि जीवन शक्ति का व्यय है। अरंस्तु 
(/४802) की धारणा. है कि सूख की उत्पत्ति जीवन शक्ति के संयत व्यापार से 
और दुःख की उसके अति व्यवहार या अन्य-व्यवहार से होती है। सूख कार्य की 
प्रवत्त क-शवित नहीं, बल्कि कार्य का परिणाम है। अभाव की द:खद वेदना कर्म का 
उद्गम है । पुनः सुखदायी वस्तु अनिवाय॑-रूप से स्वास्थ्य-वर्धक नहीं होती, क्योंकि 
स्वास्थ्य आवश्यकता और पूति के बीच की साम्यावस्था है। बहुत सी उपादेश 
क्रियाओं (यथा-पाचन, श्वासोच्छावास प्रभूति) से सुख की अनुभूति नहीं होती, उनमें 
से कृछ (परिश्रम, पीड़ा इत्यादि) तो द्‌:खदायी होती हैं । शल्यक्रिया जीवन की रक्षा 
करती है, परन्तु यह दु:खप्रद है। प्रसव क्रिया जीव का उत्पादक हैं परन्तु यह 
- अतीव कष्टप्रद है। अत: सुख को जीवन वृद्धि का, और द:ख को जीवन-क्षय का 


. सूचक नहीं.कहा जा सकता । यह सिद्धान्त कि सख जीवन वर्धक है और द:ख 











जीवन घातक, वह वैज्ञानिक सत्य नहीं है |! नीति में प्राकृतिक चनाव का स्थप्न 
बौद्धिक चुनाव लेता है । कटी 
...... इसके अतिरिक्त जीवन का सब्निकट लक्ष्य जीवन की लम्बाई-चौडाई में वरद्धि 
नहीं हो सकता .। आयु की दीघ॑ता-मात्र नैतिक आदर्श नहीं मानी जा सकती। 
. जीवन की चौड़ाई अर्थ त जटिलता स्वत वाँछनीय नहीं हो सकती । जीवन की 
-जटिलिता कष्ट और व्याधि के खतरे को और बढ़ा देती है। वचित्र्य से सम्पन्न जीवन 
.. अनिवाय तः संघर्ष और कष्ट से पूर्ण होता है। जैसे कि नैषोलियन का जीवन था। 
इसीलिये जीवन की _ लीजिये जीवन की चौड़ाई चौड़ाई में वृद्धि का उसकी लम्बाई में वृद्धि से विरोध हो 
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. सकता है । पुनः जीवन की लम्बाई चौड़ाई जेविक आदर्श हो सकता है; तथापि उसे 
_ उच्चतम नेतिक आदर्श नहीं कहा जा सकता । रोमेनिश के अनुसार “जो कुछ नैतिक 
-* दृष्टि से सर्वोत्तम है, वह प्राकृतिक चुनाव के विपरीत है ।” 
हबंट स्पेन्सर के तथा-कथित, राजनेतिक, सामाजिक और धार्मिक नियन्त्रण 
। नेतिक चेतना की सृष्टि नहीं कर सकते । उनके द्वारा 'करना पड़ेगा? या भौतिक 
बाध्यता की सृष्टि तो हो सकती है, पर 'करना चाहिये” की नहीं; वे भौतिक बाध्यता 
का स्पष्टीकरण कर सकते हैं, पर नेतिक बाध्यता का नहीं । तथाकथित नैतिक 
। नियन्त्रण भी नैतिक चेतना की अपेक्षा रखता है। इन तत्वों के द्वारा उत्पन्त आत्म- 
द गत-भाव मात्र न॑तिक चेतना के प्रभाव का संतोषजनक स्पष्टीकरण नहीं कर सकते । 
|. बट स्पेन्सर कत्तव्य-बुद्धि अथवा नैतिक बाध्यता का कारण बतलाने में. 
। असमर्थ है। उसके अनुसार यह नेतिक चेतना का अल्पस्थायी तत्व है। लेकिन यह 
मत नितान्‍्त भ्रामक है | नतिक बाध्यता, नैतिक चेतना का एक आवश्यक और चिर- 
स्थायी अश है । इसका अतिक्रमण कभी भी नहीं हो सकता । नैतिक प्रगति के साथ 
ही नेतिक आदर्श भी ऊंचा उठता चला जाता है। नैतिक प्रगति, वैतिक बाध्यता: 
की भावना को और भी अधिक तीक् कर देती है। उससे कभी भी उसकी तीक्रता 
. में कमी नहीं हो सकती । पुन: नैतिक बाध्यता के कारण व्यक्ति का समाज के 
. कुसंयोजन नहीं हो सकता । वह बाह्य दबाव का कारण हो सकता है, नैतिक बाध्यता 
का नहीं । व्यक्ति अवयव है; जबकि समाज शरीर है अंगी अपने अंग को बाध्यता 
#** कर सकता है। नैतिक बाध्यता का स्पष्टीकरण केवल नैतिक आदर्श के द्वारा ही 
|... हो सकता है । नैतिक आदर्श असीम है। पार्थिव जीवन में उसकी पूर्ण सिद्धि नहीं 
हो सकती । अतः नैतिक बाध्यता चेतना का स्थायी अंश है । 
हट स्पेन्सर की नीति-शास्त्र नेतिकता की नींव पर आघात करता है। हम 
देख चुके हैं कि नैतिक बाध्यता का अतिक्रमण नहीं किया जा सकता । जिस प्रकार 
... नैतिकता का उद्भव प्रकृति से नहीं हो सकता, उसी प्रकार वह प्रकृति की अंश कभी 
भी नहीं हो सकती । नैतिकता, प्रागू-नेतिक तत्वों की अबौद्धिक पशु-प्रवृत्तियों से 
नहीं हो सकती । वास्तविक जीवन में नेतिक आदर्श का विरोध नैतिक उद्विकास 
+. से समाप्त नहीं हो सकता । पशु जीवन में नैतिकता के मूल तत्व नहीं पाये जाते। 
|... ये बौद्धिक मनुष्य-चेतना की अव्यक्त अवस्था को प्राप्त होते हैं । की 
ल्‍ 3... अतः स्पेन्सर का निरपेक्ष नीति-शास्त्र एक स्वप्न-मात्र ((7/07979) है जो इस 
| ४ लोक में सत्य नहीं हो सकता म्यूरहेड का यह कथन सत्य है कि विकास का आदर्श 
... साम्यावस्था नहीं हो सकता । जब भी समाज की अपेक्षाकृत साम्यावस्था आ जायेगी, _ 
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.. पुनः अभिनव-शक्तियाँ उसमें विष्न उपस्थित कर देंगी। स्पेन्सर की चरम साम्यावस्था- हे 8 
. व्यक्ति और समाज क्ा पूर्ण सामंजस्य जिसमें संघर्ष और दुःख का पूर्ण अभाव हो---/. 
. का विचार मृत्यु के तुल्य हैं । जहाँ भी जीवन है, वहाँ ढ्न्द्द, संघर्ष और परिवर्तन 


.. बक्शाव॥ा8; शएग॑दहांका बा 285, 9/94, आक्ाबद हाथ ० 2770, 09. /02 
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अवश्यम्भावी है । जब सामंजस्य स्थापित हो जाता है, तो नई शक्तियाँ उसमें बाधा 
उत्पन्न करेंगी, और पुनः सामंजस्य का स्थापन होगा । यही प्रक्रिया अनन्त काल तक 
चलती रहेगी । मनुष्य अपने बुद्धि जात नैसगिक असन्तोष के कारण कभी भी वास्तविक 
सामाजिक व्यवस्था से सन्तुष्ट नहीं रह सकता । उसका आदर्श सदैव एक सूद्रस्थ 
लक्ष्य रहेगा । स्पेन्सर का स्वगराज्य न तो व्यावहारिक है ओर न ही प्राप्य है । 
जिस मार्ग से उसकी प्राप्ति सम्भव है उसके ऊपर स्पेन्सर का निरपेक्ष नीति-शास्त्र 
प्रकाश की एक भी रश्मि नहीं डालता। व्यक्ति का समाज से पूर्ण समायोजन असम्भव _ 
है । परार्थपरता स्वार्थ सिद्धि का स्थाव नहीं ले सकता । नैतिक बाध्यता कभी लुप्त 
नहीं हो सकती । यह ने तिक चेतना का मौलिक तत्व है | नैतिक जीवन स्वत: प्रव॒तः 
प्राकृतिक जीवन नहीं हो सकता । अचेतना तथा अनियन्त्रित होने से नैतिकता समाप्त 
हो सकती है ।! अप 5 क्‍ हम द 
(३) लेसली स्टीफेन (832-904) का उद्विकासात्मक सुखवाद 
(॥,९5॥06 80छझशा?5 [१०] एरणान्षाए पिलतांका) -- हे 
समाज शरीर (80८4 08879 )--उपयोगितावादी (बेन्थम, मिल, प्रभूति) 
समाज को स्वतन्त्र व्यक्तियों का एक समुदाय-मात्र मानते हैं जो निर्जीव पदार्थ में पर- 
माणुओं की भाँति याँत्रिक-रूप से परस्पर संयुक्त हैं। यद्यपि वे अधिकतम संख्या का 
अधिकतम सुख के अनुयायी हैं, तथापि वे व्यव्तिवादी हैं । हट स्पेन्सर भी व्यक्ति 
को समाज की इकाई मानता है । उसके लिये व्यक्ति फिर भी स्वतन्त्र इकाइयाँ हैं 
और इस प्रकार जीवन का चरम लक्ष्य प्रत्यक्षत: आत्म-रक्षण और केवल परोक्षत: 
जाति-रक्षण है। सर्वप्रथम लेसली स्टीफेन ने ही समाज-शरीर की कल्पना की, जिसके 
व्यक्ति सदस्य हैं जो परस्पर आश्रित हैं । व्यक्ति समाज से अलग नहीं. रह सकता । 
समाज शरीर अपने वातावरण के ऊपर प्रतिक्रिया करने से बढ़ता और विकसित होता 
है। व्यक्ति और समाज के मध्य सम्रायोजन की प्रक्रिया निरन्तर चल रही है । 
व्यक्ति और समाज का सम्बन्ध एक बाह्य ओर आकस्मिक वस्तु नहीं है, बल्कि 
आन्तरिक और आवश्यक है । 58 ९ द द 
.. जिस प्रकार शारीरिक द्रव्य से विभिन्‍न प्रयोजनों के लिये विभिन्‍न अंगों की 
रचना होती है, उसी प्रकार समाज को भी एक शरीर माना जा सकता है। सामा- 
: जिक द्रव्य से समाज के उद्देश्य की सिद्धि के लिए विभिन्‍न अंगों की सृष्टि होती है ।. 
. विभिन्‍न अंगों के अपने अलग-अलग कार्य हैं। समाज का क्रमिक विकास हो रहा है, 
. ओर उसके साथ उसके उद्देश्य को सम्पादित करने के साधन-स्वरूप अंगों का भी 
. विकास हो रहा है । इस विकास का उद्देश्य विभिन्न अवयवों की कार्यक्षमता को बढ़ाना 
_ है, जिससे समाज़ के जीवन का लक्ष्य अधिकतम सूचारू रूप से सम्पन्न हो सके ।. 
..._ समाज-शरीर का स्वास्थ्य (502 प०800) ही चरम-लक्ष्य, है--लेसली 
जीवन का चरम लक्ष्य न बहुसंख्यक का अधिकतम सूख है, जैसा कि... 
बात, साख गीकगबकब का... 
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बेन्थम और मिल का मत है, और न जीवन की लम्बाई-चौड़ाई में वद्धि, जैसा स्पेंसर 
का मत है । जीवन का चरम लक्ष्य समाज-रूपी शरीर का स्वास्थ्य अथवा कार्य- 
क्षमता है । नैतिक जीवन का लक्ष्य सूख नहीं बल्कि समाज का स्वास्थ्य है। वही. 
कर्म शुभ है जो समाज के स्वास्थ्य का साधन है। जो कर्म समाज के स्वास्थ्य के 
लिये घातक है वह अशुभ है । समाज के स्वास्थ्य और व्यक्ति के सूख में वास्तविक 
विरोध नहीं है। उनकी प्रव॒त्ति सहयोग की दिशा में होती है। हानिकारक कर्म 


_सामान्यतया कष्टप्रद होते हैं, लाभदायक कर्म सामान्यतया सुखदायक होते हैं । नैतिक 


नियम सामाजिक जीवन की शर्तें हैं। नैतिक नियम समाज-शरीर के लिये स्वास्थ्य- 
वर्धक हैं । अन्त:करण व्यक्ति के अन्दर जनता की आवाज की प्रतिध्वनि है। सहानु- 
भूति एक सहज सामाजिक प्रवृत्ति है। मनुष्य को व्यक्तिगत रूप में न होकर वरन 
समाज के सदस्य के रूप में, सहानुभूतिशील होना पड़ता है । समाज के उदविकास के 


साथ उसके सदस्यों में सहानुभूति की सामाजिक भावना का भी उद्विकास होता है । 


यह समाज शरीर के लिए नितान्‍्त लाभप्रद है । उद्विकास के क्रम में न केवल बाह्य 
व्यवहार के उत्कृष्ट रूप का उदय होता है, बल्कि आन्तरिक चरित्र के उत्कृष्ट रूप 


का भी । हम नैतिकता के बाह्य रूप से आन्तरिक रूप की ओर 'ऐसा करो” के 


नियम से 'ऐसा बनी के नियम की ओर अग्रसर होते हैं। नेतिक प्रगति बाह्य व्यवहार 
के उत्कर्ष से आन्तरिक चरित्र के उत्कषं की ओर गति है। 

लेसली स्टीफेन, ह॒बंट्ट स्पेन्सर के निरपेक्ष नी ति-शास्त्र (&050]फ6 8005) 
का खण्डन करता है । वह किसी ऐसे चरम लक्ष्य को नहीं मानता, जिसकी ओर 


समाज की प्रगति हो रही है । वहु समाज को उसके वर्तमान रूप से स्वीकार करता 
है और उसके स्वास्थ्य, साम्यावस्था अथवा कार्यक्षमता को ही साध्य लक्ष्य मानता 


है । वह सदगुण को समाज की साम्यावस्था को बनाये रखने के लिये व्यक्ति की कार्य- 
क्षमता मानता है । 
.. हब स्पेन्सर एक व्यक्तिवादी है, यद्यपि वह परहित को स्वाथ्थंपरता के समान . 
प्रकृत और सहज मानता है । उसके शब्दों में, “क्रम-विकास की गति सेव आत्म- 
रक्षण की दिशा में होती है और वह सीमा को उस समय प्राप्त होता है जब व्यक्ति- _ 
गत जीवन लम्बाई और चौड़ाई दोनों में अधिकतम हो जाता है।” किन्तु लेसली 
स्टीफेन समाज में, जिनकी कल्पता वह शरीर के रूप में करता है, व्यक्तियों के पर- 
स्पर आश्वित होने के भाव को मान्यता देता है । उसके अनुसार “'नेतिक नियम सामा- 


जिक हित की शर्तें के विषय में एक उक्ति है ।” “तैतिक नियम समाज-शरीर के ः 


किसी गुण की परिभाषा है ।7? 
(४) लेसली स्टीफेन के उदविकासात्मक सुखवाद की समीक्षा 


- (जलता ण ॥.65॥6 500]]ञशा'5 ॥ए0प्राणान्वा। प्र९त0गंआ॥) 


समाज अपने कर्मों का स्वाधीनतापूर्वक नियन्त्रण करने वाले आत्मचेतनायुवत 


]. 76 $56706 07 ॥79705 
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आत्माओं का एक संघ है । समाज विच्छिन्न व्यक्तियों का एक यान्त्रिक समूह नहीं 
है । यह अन्योन्याश्रित अवयवों से निर्मित शरीर के समान है। किन्तु इस तुलना को 
अत्यधिक आगे नहीं बढ़ाना चाहिये । शरीर के अवयव स्वतनन्‍्त्र जीवन-यापन नहीं कर 


आलंकारिक उक्ति-मात्र है। समाज-रूपी शरीर को सुख-दुःख की अनुभूति नहीं होती । 
अनुभूति केवल व्यक्ति को ही होती है । व्यक्ति चेतना के केन्द्र हैं। समाज का अपना 
स्वतन्त्र चेतना केन्द्र नहीं होता | समाज का कोई समष्टिसन ने हीं है जो व्यक्ति मन 








_ स्रामाजिक अथवा वृद्धिमय आत्मा के रूप में होती है। सामाजिक प्रवृत्तियाँ 
व्यक्तिमन में होती हैं । रे 


शरीर का स्वास्थ्य' भी एक आलंकारित उक्ति मात्र है । सुख के दृष्टिकोण से समाज 
एक शरीर नहीं है, बल्कि व्यक्तियों का एक समूह है, क्योंकि समाज ही नहीं बल्कि 
व्यक्ति सुख का अनुभव करते हैं। अनुभूति के पृथक्‌-पृथक केन्द्रों को केन्द्र में विलीन 
नहीं किया जा सकता । सच्चे पराथ की प्राप्ति स्वार्थ के उन्यूलन से नहीं हो सकती । 


परकीय उद्देश्यों का भेद समाप्त हो जाता है और यही सच्चा स्वार्थ है। स्वार्थ के 
अपनयन की चेष्टा के साथ ही नैतिकता का भी उन्मूलन हो जायेगा । अत: नैतिक 
जीवन का केन्द्र व्यक्तिगत जीवन में ही पाया जा सकता है, उससे बाहर नहीं । इस 
प्रकार नैतिक जीवन सरदेव वैयक्तिक जीवन है, अवेयक्तिक जीवन नहीं । 


_ लैसली स्टीफेन समाज-शरीर के स्वास्थ्य को नैतिक मानदण्ड मानकर अपने 
सुखवाद का मूलोच्छेदत कर देता है। यद्यपि सामाजिक स्वास्थ्य व्यक्तिगत सूख का 
आवश्यक हेतु है, तथापि उसका अर्थ॑ अनिवार्यतः व्यक्तिगत सूख नहीं है। समाज के 
स्वास्थ्य को नेतिक आदर्श मानना आत्मपूर्णतावाद की ओर लौट जाना है। आत्म- 
पृर्णतावाद के अनुसार आत्म विकास केवल समाज के ही द्वारा सम्भव है। व्यक्ति 
और समाज के विरोध का परिहार सुखवादी दू 
तया आत्म-विकास के दृष्टिकोण से ही सम्भव 
की श्राप्ति से है। आदर्श आत्मा सामाजिक आशा अथवा विवेकमय आत्मा है, जिस 
का विकास त्ञमाज द्वारा ही हो सकता है । व्यवितगत शुभ समाज का शुभ भी है। 
उच्चतम शुभ वेयक्तिक भी है और सामान्य भी । व्यक्तिगत परम मंगल का  सामां- 
जिक परमहित से कोई विरोध नहीं है ।* न आओ 


(कोर! 8 कार लरसपसो कह २४० ०३०२ मत कान १९३ कक ९०+३७०+ ०३० 


है । आत्म-पूर्णता से अभिष्राय आदरशं 
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सकते, शरीर के जीवन में ही उनका भी जीवन है । सगाज को शरीर कहना एक क्‍ 


से पृथक्‌ हो। समाज-मन की पृथक सत्ता नहीं है । समाज की सत्ता व्यक्ति में, उसकी _ 


.. जिस प्रकार 'समाज शरीर एक आलंकारित उक्ति मात्र है; वैसे ही 'समाज 


निम्न कोटि के स्वार्थ के अतिरिक्त एक उच्च कोटि का स्वार्थ भी होता है, जिसमें 
परार्थ का भी समावेश होता है । उच्च-स्वार्थ की प्राप्ति के अनन्तर स्वकीय और 


एिटिकोण से नहीं हो सकता बल्कि पृर्ण- 


०/6००व ; वां हाय, 922/. पा 2ी4णाद। 0#बशः कर 
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सुखवाद और उद्विकासवाद 


(५) स्थाममूल अलेवजेन्डर का उद्विकासात्मक सुखवाद 
(5भातञार] 3]०5क्ाऐेश5 7.१०] परा०ाक"ए प९४0परंशा ) --- द 
3 सामाजिक व्यवस्था की साम्यावस्था (50८ं&/ >पर्णा0पंप्रा।)--परम शुत्र 
' है-परम शुभ व्यवहार की पूर्णतया समायोजित अवस्था अथवा समाज शरीर की 
साम्यावस्था है । किसी कर्म को नैतिक आदर्श के द्वारा मापा जाता है। अलेक्जैन्डर 
के अनुसार “ यह नैतिक आदर्श प्रतियोगी प्रवृत्तियों के ऊपर आधारित व्यवहार की 
समायोजित अवस्था है, और उनमें साम्य स्थापित करता है। अच्छाई साम्यावस्था 
समायोजन के अतिरिक्त कुछ नहीं है ।” व्यक्ति के. आचार का समाज से पूर्ण समा- 
योजन सतकर्म है, उसके आचार का समाज से कुसमायोजन या अपूर्ण समायोजन 
असत्‌ कर्म है। स्पेन्सर का भी यही मत है। द द द 
नीति में प्राकृतिक चुनाव (राणा $९]6०(०॥ वं॥ )(0795 )--पशु जगत 
में प्राकृतिक चुनाव का अर्थ सर्वाधिक योग्य या सर्वाधिक बलवान की जीत है। लेकिन 
नीति के संदर्भ में अधिक पूर्ण आदर्शों के द्वारा निर्बल आंदर्शों के निराकरण से असि- 
प्राय पशुबल के द्वारा नहीं, बल्कि नैतिक प्रोत्साहन के द्वारा होता है। अलेक्जैन्डर 
के अनुसार मानव जाति के नैतिक जीवन में प्राकृतिक चुनाव का व्यापार चलता है। 
जिससे अधिकतम कार्यक्षम अथवा अधिकतम पूर्णता के साथ सामंजस्य-प्राप्त व्यवहार 
स्रक्षित रहता है। वह उसे नीति में प्राकृतिक चुनाव की संज्ञा देता है। इसमें बलवानों 
द्वारा निर्बलों का ध्वंस नहीं होता । इसमें पशुबल से न होकर, नैतिक प्रोत्साहन से 
- अपूर्ण समायोजन प्राप्त व्यवहार के निम्न आदर्शों का स्थान अधिक पूर्ण. समायोजन- 
7* प्राप्त-व्यवहार के उच्च आदर्श ग्रहण कर लेते हैं। अलैक्जैन्डर के अनुसार “मानव- 
व्यापारों सें निबंल अथवा बैरभाव- वाले व्यक्तियों के विरुद्ध नहीं, वरन्‌ उनके आदर्शों 
अथवा उनके जीवन की रीतियों के विरुद्ध प्राकृतिक चुनाव का संग्राम चलता है। . 
सामाजिक हित की अधिरोधी जीवन-विधि को ही केवल विजित अथवा स्थिर रखने का. 
भयास करता है ।” जैविक उद्विकास के बलप्रयोग द्वारा निर्बल प्राणियों का संहार 
होता है जबकि नैतिक उद्‌्विकास में उच्च आदर्श, प्रोत्साहन और शिक्षा के द्वारा निम्न 
आादर्शों का स्थान लेते हैं। “नैतिक प्रोत्साहन प्रतियोगिता की पराजय के तुल्य है”, क्योंकि. 
बुद्धि की बुद्धि के ऊपर विजय प्रोत्साहन से ही होती है ।” इस प्रकार अलेक्जैन्डर 
नैतिक आदर्श की व्याख्या प्राकृतिक चुनाव की सहायता से करता है।...... 
(६) अलेक्जेंडर के उद्विकासात्मक सुखवाद की समीक्षा 


घ्ध 


(. शाशत्न] (पांवंटंशा 0 हए0]प्रांणाबवाए सश0्व0्फ्ांझा )--- द 


अलेक्जैंडर का मत सार-रूप में वही है जो लेसली स्टीफेन का है। उसके अनु- 


£ सार विभिसत प्रश्नों जैसे-सामाजिक व्यवस्था की साम्यावस्था को सर्वोच्च शुभ क्‍यों 
पनझना चाहिये ? हमें समाज में साम्य स्थापित करते का प्रयत्न क्यों करना चाहिये? 
. _इसका हमारे लिये क्या मुल्य है ? हमें सामाजिक सामंजस्य की प्रगति क्यों करनी: 
_........ .. उक्काथ ठकक बाय 2 ०क०५, 9. बा 





































१०६ तीति-शारत्र 


चाहिये ? उसमें बाधा क्यों न दी जाये ? का उत्तर यह है कि सामाजिक सामंजस्य 
शुभ है। 
... उद्विकास का प्राकृतिक व्यापार नैतिकता की व्याख्या चहीं कर सकता । 
वास्तव में, विकास की प्रक्रिया की व्याख्या अक्ष्य अथवा आदर्श के द्वारा ही सम्भव है । 
आदर्श की व्याख्या उससे तहीं हो सकती । सामाजिक प्रगति की व्याख्या आदि से 
नहीं, बल्कि अन्त से होगी । आदर्श प्रक्रिया को स्पष्ट करता है; प्रक्रिया आदर्श को 
नहीं । प्रारम्भ नहीं, बल्कि अन्त ही व्याख्या का सिद्धान्त है | नंतिकता की व्याख्या 
नैतिक आदर्श--परम मगल--से हो सकती है, प्रारम्भिक जैव प्रक्रिया से नहीं । 

.. अलेक्जैंडर के द्वारा प्राकृतिक चुनाव के सिद्धान्त का नीति में लागू किया जाता 
युक्ति पूर्ण नहीं है । वह स्वयं मानता हैं कि नीति में इसका अर्थ योग्यतम या बलवत्तम 
की विजय अथवा निरबंलता की पराजय नहीं है। इसका अथ प्रोत्साहनपूर्वंकक उच्च 
आदर्शों की निम्न आदर्शों के ऊपर विजय है । किन्तु इसको प्राकृतिक चुनाव कहता 


कर्म तथा सत्‌ कर्म अर्थ का भेद कर सकती है । 
(७) उद्विकासात्सक सुखवाद को साधारण समीक्षा 
(एशाकबों एपरंपंलंशा ण #ए०ेए्रांणाआए़ पु९१०आघंशा)--- 

. जैव उद्‌ विकास से नैतिकता का उद्भव नहीं हो सकता । पशुओं की अबौद्धिक 
तथा अनैतिक मूल प्रवुत्तियों से मनुष्य के अन्तःकरण अथवा नैतिक शक्ति का उद्भव 
नहीं हो सकता । सत्‌-असत्‌-भाव का जन्म जैव तथ्यों से नहीं हो सकता । है से 
होना चाहिये! का जन्म नहीं हो सकता । 

... उद्विकास किसी चीज की सृष्टि नहीं कर सकता । यह केवल किसी चीज 
को अव्यक्त दशा की ओर ले जा सकता है। यह नीति की सृष्टि भी नहीं कर सकता। 
यह नीति की प्रगति की व्याख्या तो कर सकता है, परन्तु इसकी सृष्टि की नहीं । 

..._ उद्‌्विकास एक अन्तिम लक्ष्य की ओर प्रगति है। अत्तिम लक्ष्य के अभाव में 
'उद्विकास अ्थंशून्‍्य हो जाता है। विकास क्रमिक उत्कान्ति है। उत्क्रान्ति का स्पष्टी- 
करण अन्तिम लक्ष्य अथवा आदश से ही हो सकता है; आदि से नहीं । आदि से जड़ 
. पदार्थ या भौतिक व्यापारों का स्पष्टीकरण हो सकता है, लेकिन जैव तथा मानसिक 
: व्यापारों का नहीं । बिना आदर्श का विचार किये नैतिकता की व्याख्या किसी प्रकार 


. म 






प्‌ नहीं कर सकता । नैतिक बाध्यता में आदर्श परम-मंगल का अस्पष्ट 





असंगंत है । यह नैतिक मुल्यों की व्याख्या के लिये जीवविज्ञान के प्रत्ययों का प्रयोग 
अनुपयुक्त है । नैतिकता की उत्पत्ति अनैतिक जैव व्यापार से नहीं हो सकती । नेतिक _ 
चेतना मनुष्य की बौद्धिक प्रकृति में ही गुप्त है; पशु-अकृति में नहीं । बुद्धि असत्‌ . 





बकास नैतिक वाध्यता अधवा कर्तव्य-बुद्धि का स्पष्टीकरण नहीं कर... 
एयहीन तथा आदर्श-रहित जैव व्यापार नैतिक बाध्यता की 
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सुखवाद में उदविकासवाद १०७ 

पशुयोती में बलिष्ठ की विजय और दु्बंल की पराजय होती है। मनुष्ययोनि 
में न्‍्याय की विजय तथा अन्याय की पराजथ होनी चाहिये । नैतिक जगत में दुबल की 
रक्षा होनी चाहिये | पशुयोनि में स्वार्थ सिद्धि प्राय: एकमात्र प्रेरणा है, मनुष्ययोनि में 


नतिक जीवन का आदर्श परा्थपरता है । अत: जैव विकास से नीति की उत्पत्ति नहीं 
हो सकती । । 


मनुष्य शरीर का प्रकृति से सम्यक्‌ समायोजन नैतिकता की व्याख्या नहीं कर 
सकता । जीउनशक्ति देह का प्रकृति से समायोजन है । बुद्धि द्वारा वासनाओं का 


आदर्श के अनुसार नियन्त्रण नैतिकता है। यह जैव व्यापार नहीं है । अत: उद्विकास 


वाद युक्‍्ति पूर्ण नहीं है । 
(८) सुखबाद की अच्छाइयाँ (श०ता5 ० पतल्तत्नांध्या औ-- क्‍ द 
सुजवाद द्वारा मनुष्य की ऐन्द्रिय प्रकृति पर बल देना उचित प्रतीत होता है । 

किन्तु इसकी बौद्धिक प्रकृति को ऐन्द्रिय प्रकृति में गौण ठहराना अनुचित है। ऐन्द्रिक 
प्रकृति मानव-स्वभाव का आवश्यक भाग है। वही नैतिकता का उपादान- है । नैतिकता 
पूल-अवृत्तियों, वासनाओं और अनुभूतियों को निय॑न्त्रित करने में निहित है । सुख- 
वाद ने उसका महत्व-प्रदर्शन करके अच्छा किया । नैतिक जीवन एकान्त-रूप से वासना 
रहित बुद्धिमय जीवन नहीं है। नैतिक जीवन बुद्धि द्वारा नियन्त्रित वासनामय जीवन 
है। मनुष्य के पूर्ण बौद्धिक हित में सुख का भी समावेश होना चाहिये । यही सुखवाद 
में स्थायी तत्व है। वासनाओं तथा मूल प्रवृत्तियों का पूर्ण दमन नैतिक जीवन के 


_ आदर्श के लिये अपर्याप्त है । वासना नैतिक जीवन का उपादान है । 


सुख स्वत: शुभ नहीं है। यह शुभ की अभिव्यक्ति का साधारण सूचक है । 
इसी प्रकार दुःख स्वतः अशुभ नहीं, बल्कि अशुभ का सूचक्र है। सुख धनात्मक या 
भावात्मक सूल्य की भावना है, और दुःख ऋणात्मक या अभावात्मक मूल्य की भावना _ 
है । सुख स्वयं मूल्य नहीं है । इच्छित वस्तुयें मूल्य हैं । सुख तो इष्ट मृल्य-प्राप्ति की 
अनुभूति है। द किला 

आत्म-सुखवाद व्यक्तिगत सुख को परम मंगल मानता है। इसमें भी सत्य का. 


अंश है। परम हित को व्यक्तिगत शुभ का कोई रूप होना चाहिये। शुभ की सिद्धि 


व्यक्ति के जीवन में ही होनी चाहिये | शुभ सदा किसी व्यक्ति का होता है। नैतिक बी 
जीवन व्यक्तिगत जीवन है । यह अवैयक्तिक जीवन नहीं । हक 
पर सुखवाद के सिद्धान्त कि 'अधिकतम का अधिकतम सुख ही श्रेष्ठ हित 


है में भी आंशिक सत्य है । शुभ व्यक्तिगत ही नहीं, बल्कि सामाजिक भी है। परम 
शुभ वेयक्तिक भी है और सामाजिक भी है। व्यक्ति को अपने परम शुभ की प्राप्ति. 
के लिये अन्यों के शुभ को लक्ष्य बनाना पड़ता है।. आत्म-सुख और अन्य व्यक्तियों के. 


सुख में समन्वय करना चाहिये... जम जम 
_ _ विकासात्मक सुखवाद समाज को शरीर मानता है। इस सिद्धान्त में भी 


_ आंशिक सत्य है। यह व्यक्तिगत शुभ और सामाजिक शुभ की पारस्परिकता के ऊपर. 
बन देता है।। का जा मा 










































१्ण्द कर द नी ति-शास्त्र 


..... मुखबाद की बुराई यह है कि वह भावनाओं को सुव्यवस्थित करने वाले सिद्धांत 
के रूप में बुद्धि के अधिकार की अवहेलना करता है। वासनायें नैतिक जीवन का उपा- 
दान हैं | बुद्धि उन्हें रूप प्रदान करती है | नैतिकता नैतिक आदर्श के अनुरूप वासनाओं 
तथा मूलप्रव॒त्तियों के बुद्धि के द्वारा तियमन होने में निहित है । बुद्धि ही नैतिक जीवन 
में प्रधान तत्व है । बुद्धि के अस्वीकार नैतिक जीवन को असम्भव बना देता है। बुद्धि 
को वासनाओं की दासी मानना भी नैतिक जीवन को असम्भव बना देता है। वासना 
नैतिक जीवन का उपादान (४७४०7) है, बुद्धि इसे नैतिक आकार ([7077) देती है। 
(९) उद्विकास के आधुनिक सिद्धान्त 
(]४०व७॥॥ ९०76४ ० ४:४०एँ०॥)-- क्‍ 
...._ वार्गसों सजनात्मक उद्विकास (26४॥ए७ एए०णैपां०7) का समर्थक है। 
उद्‌विकास पूर्व घटनाओं द्वारा निर्धारित नहीं है और भविष्य उद्देश्य द्वारा भी निर्धा- 
रित नहीं है । यह सजनात्मक है । नयी बस्तुयें, नयी जातियों का सुजन करता है। 
सृजनात्मक उद्विकास की गति की भविष्यवाणी नहीं हो सकती | इस मत की 
व्याख्या 'पश्चिमी दर्शन! में विस्तुत रूप में वणित है। वार्गसों के मतानुसार मुख्य 
नीति (079०॥ //००॥ ५५) सभी मनुष्यों के लिये है। इस नीति में प्रेम ने तिक कर्म 
को प्रेरित करेगा, नियम नहीं, जो कि अपरिवतंनीय है, जो कर्म को बाहर से निर्धा- 
| रित करता है ।” समाज नीतिबद्ध नीति (008०० १४०४॥४५४) है। अन्त:करण का 
नियम समाज आत्मा का नियम है। सृजनात्मक नीति का स्रोत प्रेम है, जिसका उद्‌- 
भव से नहीं बल्कि सहजात मूल प्रवृत्ति (॥780॥0) में है । 
.... लायड मारगेन (090 (०:४श५॥) उद्विकासवाद का समर्थक है । उद्विकास 
की गति में नयी परिस्थितियों में नयी वस्तुओं का उद्भव होता है, जैसे जड़ पदार्थ से 
प्राण का उद्भव, प्राण से मत का उद्भव | प्राण में पाये जाने वाले गुण जड़ पदार्थ 
में नहीं पाये जाते हैं। मन के गुण प्राण में नहीं हैं। इसी तरह नयी-तयी वस्तुओं का 
उद्भव होता है । 
... अलेक्जेन्डर (8०:७॥027) के मतानुसार देशकाल से जड़ पदार्थ का उद्भव 
जड़ पदार्थ से प्राण का उद्भव, प्राण से व्यक्ति मन का उद्भव, मन से समाज का 
उद्भव हुआ । इसके बाद ईश्वर (2079) का उद्भव होगा । दन्द्वात्मक जड़वाद 
भौतिकवाद उन्मज्जी उद्‌विकास (स्ाश8०7६ 2५०]प्/00) को अपनायेगा । 
उन्‍्मज्जी उद्विकास (छाशएथाां ४ए०प्रपंणा) मंतवादः नीति-क्षेत्र में 
सूजनात्मक नीति को अपनायेगा । द 
सजनात्सक नीति ((7९थ१९ ० शांए )-- 
विलियम लिलि (५/॥॥३४ 7/|6) इस नीति का समर्थक है। वह नीति- 
मत का वर्णन करता है। एल० ए० रीड ([.. &. ऐे००) व्यक्ति के... 
-कति के सदृश सृजनात्मक मानता है । सत्‌ कंम एक अबूर्व सृष्टि है... 
कब हेशह्ाणा, 00, 27-28 । 






















































है। यह दुढ़-चरित्र मौलिक शक्तिशाली व्यक्ति के लिये सम्भव है। 


ज ता 


सुखयाद में उद्विकासवाद १०८ 
जैसा कि एक चित्रकार का चित्र है। प्रत्येक व्यक्ति का कर्तव्य एक सामान्य नैतिक 


नियम को मानता नहीं परन्तु एक अपूर्व कर्म करना है जो व्यक्ति की अन्तद्‌ष्टि की 
अभिव्यक्ति हो । 


एम० बर्डीव (१४. 8८70986४) के मतानूसार, मनष्य नैतिक नियम का दास 
नहीं है, अपितु नैतिक नियम मनुष्य के लिये है । मनुष्य श्रेष्ठ ध्येय है । प्रत्येक मनष्य 
को सुजनात्मक नीति का अनुसरण करना चाहिये। मनष्य नैतिक नियम तथा नैतिक | 
शुभ का अनुसरण करते से नियम अथवा शुभ का दास बन जाता है। इससे धर्म 
असहनीय रूप से अनाकर्षक होता है । नीति सुजनात्मक होनी चाहिये | प्रत्येक व्यक्ति 
के सत्‌ कर्म में उसके अपूर्व व्यक्तित्व की अभिव्यक्ति होनी चाहिये । 


यह उसका अपने अन्त:करण का गम्भीरता से उद्भव होना चाहिये। कोई 
अन्य ध्येय या शुभ का अन्वेषण, अथवा नियम का अन्ध अनुसरण नहीं होना चाहिये। 
प्रत्येक नेतिक कर्म एक अपूर्व सृष्टि होनी चांहिये। सृजनात्मक नैतिक कर्म कर्ता को. 
आनन्द दे सकता है, परन्तु आनन्द उसका ध्येय नहीं होता चाहिये। सजन हो इस 
कर्म का प्रधान तत्व है, कर्म का ध्येय प्रधान तत्व नहीं है। नीति का विकास 
स्वतन्त्रता, सुजन और दया की दिशा में है ।? 


इस मत में आकयंता तो अवश्य है, परन्तु इसके साथ ही अस्पष्टता है, जो 
कि अवेज्ञानिक तथा अदाशंनिक है। यह अव्यवहाये भी है। समाज की नयी परि- 
स्थिति में नयी नीति की सृष्टि अवश्य होगी । साम्यवादी समाज में भीख माँगने को 
दान करना आवश्यक है । परन्तु प्रत्येक व्यक्ति के लिये सजनात्मक कार्य करना असम्भव 


श्री अरविन्द का समाज-नीति की अपेक्षिक नीति से परे एक अतिमानविक 
नीति में विश्वास है। यह विश्वास का विषय है---दा्शनिक विचार का विषय नहीं । 
इसका उद्विकास की गति में आध्यामिक शक्ति विशिष्ठ अतिमानव ($प79थगा वा ) 
की सृष्टि में विश्वास रखता है जो कि अतिमानव से परिचालित होगा । यदि अति- 
मानव का उद्भव न हो, तो मानव जाति का विनाश हो जायेगा | बुद्धि का युग 
नष्ट होने वाला है, धामिक विश्वास का युग भविष्य में आने वाला है। हमें मानव- 


जाति के विनाश में विश्वास नहीं रखना है वरन्‌ बुद्धि-प्रेरित होकर हमें मानव जाति _ 
को विनाश से बचाना होगा । द 2.2 ता या है. 





, एछश्ब्कां/श्मंत्ावाए0, एव 6, 5 हम 7 रा ५ पर हा 
2... गम 47 7बर॥ट/07 70 770, 955 ण0: 2[4-7. का घि&6५8०ए५, | 4/#6 72687/7॥07 के 
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(१) सिजविक (838-900) का ब द्धिमलक उपयोगितावाद 
(509णा८ए?5 एथ्ञीणाओं एप्मााब्रांब्रगांगा) 


सुखवाद (८007877)- सिजविक का मत है कि सुख ही एक मात्र प्राकत 
का बुद्धि सिद्ध विषय है । यही बुद्धि का निर्णय है। बुद्धि इसका निर्देश करती है कि 


सौन्दर्य या चरित्रोत्कषं प्रभृति सभी वस्तुयें सुख के साधन हैं। उनका मूल्य सुख के 
उपकरण होने में है। सिजविक सुख और आनन्द का भेद निर्देश नहीं करता । चरम 


प्रभृति वस्तुयें जिनका कुछ पण्डितों की दृष्टि में साध्य या प्राकृत मुल्य है, सूख के 
साक्षन-मात्र हैं!” उनका सुख उत्पन्न करने के अतिरिक्त कोई अन्य मल्य नहीं है । 
यहाँ तक सिजविक का मत मिल के मत के समान है। ज्ञान, सौन्दयं, नैतिकता तथा 
धर्म सुख के साधन हैं । सुख परम मंगल है। यह अन्तिम लक्ष्य है। 

नंतिक सुखबाद (8008[ प्०१०गांग्ा)--बेन्थम और मिल मनोवैज्ञानिक 
सुखबाद के समर्थक हैं उनका मत है कि मनष्य सदैव सुख लाभ और दुःख निवत्ति का 
प्रयत्न करते हैं। सुख उनकी इच्छा का साधारण विषय है किन्तु सिजविक का आग्रह 
है कि इस सिद्धान्त में अर्थात्‌ सुखवाद में, विरोधाभास है “सखों मुखी वासना की 
अत्यधिक प्रबलता अपने ही लक्ष्य के लिये घातक है ।” सिजविक के अनुसार सूख 


सुखों के विषय में विशेष रूप से स.य है। अतः सिजविक मनोवैज्ञानिक सखवाद को 
स्वीकार करता है और नैतिक सखवाद का समर्थन करता है। सुख इच्छा का स्वा- 
भाविक विषय नहीं है। किन्तु वह इच्छा का उचित या नीति-सम्मत विषय है। सूख 





सिजविक, मिल के समान यह युक्ति नहीं देता कि सुख बांछुनीय है, क्योंकि लोग उस 

की इच्छा करते हैं। उसकी युक्ति यह है कि बुद्धि हमें बताती है कि सख ही स्वत 

वांछत्तीय, परम शुभ है । यह बुद्धि का सहज अनुभव है । 

द बृद्धिमुलक उपयोगितावाद (०! एधागब्रएं॥॥5$7)--सिजविक का 
मत है कि सुख परम मंगल है। यह अन्तःकरण अभाव व्यावहारिक बुद्धि की सहज 


... उपलब्धि है। यह व्यावहारिक बुद्धि का निर्णय है। सिजविक की परिकल्पना में यह 
क्ष ज्ञानवाद अथवा 







/ 26, हाट वा, (५. हाफ 








मूल्य है, सुख स्वतः शुभ है । सख ही अन्तिम वांछनीय वस्तु है । केवल सूख ही इच्छा _ 


सुख वास्तविक लक्ष्य है वह लक्ष्य है जिसका अनुसरण करना चाहिये। ज्ञान _ 


थुभ सूख है । सिजविक के अनुसार, 'सुख या आनन्द अन्तिम शुभ है। ज्ञान, सौन्दर्य 


प्राप्ति की सर्वोतम विधि सुख को विस्मृत कर देना है । यह अनुसरण किये जाने वाले. 


ही परम मंगल है। केवल सख का प्राकत मुल्य है । सभी अन्य वस्तुयें इससे गौण है।. 





द बुद्धिवाद का तत्व है । अन्तःकरण से हम केवल सर्वोच्च 



























बुद्धिमुलक उपयोगितावाद आह . 9११ 


शुभ का अपरोक्ष अनुभव ही नहीं वरन्‌ उसके विभाजन-सम्बन्धी सिद्धात्तों, यथा, दूर- 
दशिता परोपकारशीलता और न्याय का भी ज्ञान होता है। सिजविक के मत से परम 
मंगल स्वभावत: सवेद्य है । परम मंगल में चेतना की वांछनीय-स्थिति, जिसे सुख कहते _ 


हैं, होना अनिवार्य है। परन्तु इसका ज्ञान कराने वाला, बुद्धि का सहज अनुभव है, 


इन्द्रियज अनुभव नहीं । बुद्धि ही उसकी व्यवस्था के नियमों का भी बोध कराती है । 
इस प्रकार सिजविक, बेन्थम और जे० एस० मिल के अनुभव मूलक उपयोगिताबाद से 
भिन्‍न बुद्धियुलक उपयोगिताबाद का प्रवत्तंक है । 

सिजविक अनुमान की प्रक्रिया के द्वारा कर्म के चरम लक्ष्य को मालूम करने 
के प्रयत्न को सर्वथा त्याग देता है उसका मत है कि चाहे घटनाओं के पूर्वापर सम्बन्धों 
के ज्ञान का कितना ही संचय क्‍यों न हो, वर्तमान और भावी घटनाओं का कुछ भी 


. अनुभव क्‍यों न हों, उससे 'होना क्या चाहिये! इसका ज्ञान होता असम्भव है। अतः 


नैतिकता का आधार बुद्धि का इन्द्रिय-प्रत्यक्ष-निरपेक्ष अपरोक्ष ज्ञान है। 
हमारे वैयक्तिक और सामाजिक-जीवन में सुख के विभाजन के तीन सिद्धान्त 
हैं । वे सिद्धात्त निम्न प्रकार हैं--दूरदशिता, परोपकारशीलता और नियम । 
द्रदाशता अथवा विचारात्मक आत्म-प्रेम (शिप्रदाट० 870 रि0॥3। 
$2-].0४०)--आत्म-प्रेम मात्र क्षणिक-सुखों के अनुसरण के लिये प्रवृत्त करता है। 
किन्तु बुद्धि सहज आत्मप्रेम को शिक्षित और प्रबद्ध करती है, और सूखी-जीवन के 
अनुसरण का आदेश करती है । हमें अपने जीवन के सभी क्षणों के प्रति निष्पक्ष होना 
चाहिए, और अपने <ुखों का चुनाव करते समय वर्तमान और भविष्यत को समान 
विचारना चाहिये । हमें अधिक भावी-शुभ को छोड़कर अल्प वतंमान शुभ को नहीं 
अपनाना चाहिये । हमें अधिक भावी-शुभ्‌के/लिये वर्तमान अल्प शुभ का उत्सग कर 
देना चाहिये । हमारा लक्ष्य अपना सम्पूर्ण आनन्द होना चाहिये क्षणिक सुख नहीं । 





_युक्तियुक्त आत्म-प्रेम अपने जाग्रत-जीवन के सभी अंगों.के' प्रति “निष्पक्ष/ होने का 


आदेश करता है | हमारा कल्याण क्षणिर्क सख से नहीं है, बल्कि सुखी जीवन में है 

(एपिक्यूरस) । यही विचारात्मक आत्म-प्रेम अथवा दूरदशिता का सिद्धान्त है जो 

सुख का अपने व्यक्तिगत जीवन में विभाजन करने, में सहायक है । द 
विचारात्मक परोपकारशीलता ((रित्र/०08] छ8श०ए0०0०॥०४)--परोपकार- 


शीलता बतलाती है कि परसुख आत्म-सुख के समान ही महत्वपूर्ण है । अनुभव स्वार्थ हा ! 


और परार्थं--व्यक्तिगत सख और सामान्य सूख के मध्य की खाई को नहीं पाट 
सकता । बुद्धि ही उनको संयुक्त करने वाली कड़ी का आविष्कार कर सकती है । सुख _ 
या आनन्द ही वह वस्तु है जिसका प्राकृत मूल्य है । वही अन्तिम तकसम्मत मंगल 
है , अत: दूसरों के सूख का उतना ही मूल्य है, जितना अपने सुख का । सबके सुख 
के विषय में निष्पक्ष होना चाहिये । हमें दूसरों के अधिक सुख की तुलना में अपने: . 


. अल्प सुख को नहीं अपनाना चाहिये । बुद्धि की दृष्टि में वैयक्तिक जीवन के प्रत्येक हा! 
क्षण को सन्‍्तोष प्राप्त करते का समान अधिकार है, एवमेव “प्रत्येक व्यक्ति, प्रत्येक 








































































११२ ही. क्‍ . नीति-शास्त्र 


संवेदनशील प्राणी की भी तृप्ति का समान अधिकार है ।”” “प्रत्येक मनुष्य किसी भी 
अन्य व्यक्ति के शुभ का अपने ही शुभ में समान आदर करने के लिये नैतिक दृष्टि से 
बाध्य है । मुझे अपने ही अल्पतर सुख का दूसरे से अधिक सुख की अपेक्षा वरण नहीं 
करना चाहिये ।” बुद्धि की यह आज्ञा है कि प्रत्येक व्यक्ति का लक्ष्य संब मिलाकर 
अधिकतम सुख होना चाहिये और उसे सबसे अधिक सुख के ला+ के हेतु अपने 
व्यक्तिगत सुख का बलिदान करना चाहिये । बुद्धि यह आज्ञा नहीं दे सकती कि प्रत्येक 
व्यक्ति को सबके सुख की हानि होते हुए देखकर भी अपने वैयक्तिक सूख का अनु- 
सरण करे। यही परोपकारशीलता का सिद्धान्त है जो अपने और दूसरों में सुख को द 
विभकत करने में सहायता देता है। ; 


._ न्याय (एशा००)-न्याय या समानता का सिद्धान्त व्यक्ति जीवन के प्रतियोगी 
क्षणों तथा प्रतियोगी व्यक्तियों के मध्य सूख का उचित और समान वितरण करने 
के हेतु विचारात्मक आत्म-प्रेम या दूरदशिता तथा परोपकारशीलता के सिद्धान्तों की 
सहायता करता है । हम अपने जीवन के सभी क्षणों में सुखोपभोग के लिए समान 
रूप से क्षम नहीं होते । इसके अतिरिक्त सभी व्यक्ति सुखोपभोग के लिए समान रूप 
में समर्थ नहीं होते । अतः हमें अपने जीवन के विविध क्षणों के विषय में भेद-ग्राही 
विवेकयुक्त होना चाहिये । अन्य व्यक्तियों के विषय में भी ऐसा ही विवेक इृष्ट है । 
न्याय अथवा समानता में असमानता का भी समावेश होता है, दोनों में अनिवाय॑ 
विरोध नहीं है । न्याय प्रतियोगी व्यक्तियों की सामथ्य और पात्रता का भी विचार 
करता है। वे व्यक्ति जो उपभोग की अधिक क्षमता रखते हैं, यथा, बुद्धिजीवी _ 
कलाकार, शिल्पकार प्रभृति उनको सुख लाभ करने का अधिक अवसर मिलना 

 चाहिए। 'हममें से कोई-कोई भी जिस किसी कर्म को अपने लिए सत्‌ समझता है, उसे 
. सभी तुल्य व्यक्तियों के लिए तुल्य परिस्थितियों में गुप्त रूप से सत्‌ निर्णीत करता 
. है। समात समस्याओं का हल भी समान होना चाहिये ।* हमारे व्यक्तिगत जीवन के 
कुछ क्षण दूसरे क्षणों की अपेक्षा अधिक महत्व के होते हैं, क्योंकि उनकी उपभोग 
क्षमता अधिक होती है। कुछ व्यक्ति दूसरों से अपेक्षाकृत अधिक उपभोग क्षम होते 
. हैं। सभी व्यक्ति पूर्णतया समान नहीं होते । अतः न्याय हमें व्यक्ति अथवा जाति के 
जीवन में तब मिलकर अधिकतम सूख को लक्ष्य बनाने के लिये प्रेरित करता है । हमें 
क्‍ व्यक्तिगत जीवन में आथमिकता उन क्षणों को देनी चाहिये जो अधिक उपभोग-क्षम 
हैं । एवमेव उन व्यक्तियों को अधिकतम सुख लाभ के हेतु प्राधान्य देना चाहिए जो 
.. व्यक्ति अधिक उपभोग-क्षम हैं। सभी मनुष्यों की उपभोंग-क्षमता समान नहीं है । . 
ले ; ... इस प्रकार, दू रदशिता चंचल क्षणों के लिए नहीं बल्कि अपने सम्पूर्ण जीवन 
के सुख लाभ का आदेश देती है। परोपकारशीलता व्यक्तियों के ही नहीं बल्कि मानव. 




























































बुद्धिमुलकें उपयोगितावाद द ११३ 


जाति के सुख लाभ का आदेश देती है| न्याय मानव-समाज के अधिकतम सख के 
लिये अधिक-योग्य के अधिक सुख का आदेश देता है। 

व्यावहारिक बुद्धि का हंत (09937 0/ 78०८० २०३९५०॥ ) --पिजविक 
स्व्राथ और परार्थ का सम्बन्ध कराने में असमर्थ है | द रदशिता अपने ही अधिकतम 
सुख के अतुसरण के लिए प्रवुत्त करती है | परोपकारणर्शालता सम्पूर्ण मानव-जाति के 
अधिकतम सुख के अनुसरण का आदेश देती है | इस प्रकार दोनों बुद्धिपुलक सिद्धान्त 
परस्पर-विरोधी सिफारिशें करते हैं। स्वयं सिजविक मानता है कि बुद्धि के दो 
विभिन्‍न आदेशों में परस्पर विरोध है । वह इसे “व्यावहारिक बुद्धि का दवैत” की 
संज्ञा देता है । अपना हित प्रधानत: अपना ही सूख होता है । केवल गौण-रूप में ही 
इस बात का बोध होता है कि दसरों का सख-साधन भी करना चाहिए। दोनों के 
विरोध से व्यक्तित कदापि निराश नहीं हो सकता। हम अपने अधिकतम सख के. 
अनुसन्धान के लिए प्रयास करते हैं, फिर भी हमें संवेदनशील प्राणियों के सम्पर्ण 
समुदाय के अधिकतम सुख के लिये यत्नशील होना चाहिए | सिजविक बृद्धि के इन 
दो आदेशों के विरोध का परिहार करने में अंसमर्थ है । 

इस प्रकार, सिजविक उपयोगिताबाद को बुद्धिवाद अथवा परोक्ष ज्ञानवाद से 
. संयुक्त कर देता है, अत: उसका सिद्धान्त बुद्धिमुलक उपयोगिताबाद कहलाता है। 
(२) बृद्धिमुलक उपयोगिताबाद की समीक्षा 
((जांटुंझा णी॑ रिन्रांणानों हित वब्रांद्रांडा) क्‍ 

सिजविक की यह श्रान्त धारणा है कि सुख अथवा आनन्द परम है तथा 
_एकास्त रूप से सुख का ही प्रकृत मूल्य है, प्रत्येक अन्य वस्तु गौण है। परम शुभ, 
.. सूख अथवा सवेद्य शुभ नहीं हो सकता । वह आत्मा को, संवेदनशील तथा विचार- 
.. शील, ऐन्द्रिय तथा बौद्धिक दोनों हैं, तृप्त नहीं कर सकता । स्विजविक द्वारा अनुभूति 
को मानव स्वभाव का प्रधान तत्व माना जाना उपयुक्त नहीं है । बुद्धि और संकल्प 
|... प्रधान तल हैं । मनुष्य बुद्धि, अनु भूति और संकल्प का संयोग है; और मनृष्य की 
पा आदर्श स्थिति मानव-स्वभावगत तत्वत्रय की वह आदर्श अवस्था है जिसमें तीनों में 
रे आदश सम्बन्ध स्थापित हो चुका हो ।/४ सिजविक सूख को “वांछनीय चेतना” के 
अथ भ ग्रहण करता है। जबकि व्यवहार में एक विचारशील प्राणी सुख को ही 
.... वांछतीय नहीं मान सकता, क्योंकि उससे ब॒द्धि को संतोष नहीं हो सकता । यह कथन 
|... आत्म-विरोधी है कि बुद्धि अपने ही लिये ऐसे शुभ को निर्धारित करती है जो स्व- 

५... भावतः अबौद्धिक है । चरम हित सूख नहीं, बल्कि पूर्णता है जो संवेददशील को तथा 


2. इसके साथ ही बुद्धि को भी तुप्त करती है। सुख स्वयं मूल्य नहीं है; वह मूल्य का ! 

पूचक हैं; वस्तु मूल्य होती है, वस्तु का मृल्याँकन किया जाता है और एसके साथ 
... पुख पाया जाता है। सुख भावात्मक मूल्यों का सूचक है और दुःख अभावात्मक मूल्यों मा 

..... का सूचक । द गे 

। सूख की प्राप्ति के लिए सुख को लक्ष्य नहीं बनाना चाहिये। हमें ज्ञात, 

45. उश/उगरए ०77609व वहवे सपा, ४०. ! 0:78. .. हे 
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संस्क्षत, सौन्दर्य, शील अथवा नैतिक उत्कर्ष का अनुसरण करना चाहिये, जो प्रकृठत्या 
मृल्यवान्‌ हैं और आत्मा की आध्यात्मिक आर्काक्षाओं की तृप्ति करते हैं। आनन्द 
आत्मपूर्णता का निर्देश करता है । प्रक्ृत मृल्यों की उपलब्धि का लक्षण है । सिजविक 
ज्ञान और संकल्प का बलिदान करके अनुभूति के महत्व पर बल देता है। किन्तु, 
वास्तव में, ज्ञान और संकल्प, अनुभूति के तुल्य ही महत्व रखते हैं । वे सुख-प्राप्ति के 
साधनमात्र नहीं है | मानव-प्रकृति में बुद्धि का प्राधान्य है । बुद्धि वासनाओं की दास 
: नहीं है वरन्‌ वासनायें बुद्धि की दास हैं । | 
सिजविक ने स्वयं यह स्वीकार किया है कि वह स्वार्थ और परार्थ का सम- 
झौता नहीं करा सकता । उसका विचार है कि दूरदशिता और परोपकारशीलता के 
सिद्धान्तों में विरोध है। यह उसके शब्दों में व्यावहारिक बुद्धि का द्वेत' है। स्वार्थ 
और पराथथ का सहयोग न करा पाने का कारण उसका सुख को सर्वोच्च शुभ मानना 
है । सुखवादी दृष्टिकोण से मार्टिन्यू के शब्दों में “स्वार्थ से परार्थ के लिए कोई मार्ग 
नहीं है।”* आत्म-पूर्ण तावाद स्वार्थ और परार्थ में सहयोग कराने में समर्थ है। 
व्यक्ति जितना ही अंधिक अपने व्यक्तिगत, संकुचित आत्मा की उपेक्षा करता हैं और 
अपने को समुदाय, जाति और मानवता व्यापक जीवन के साथ एकाकार करता हैं, 
उतना ही अधिक वह अपने वास्तविक, उच्चतर, सामाजिक अथवा बौद्धिकस्वरूप को 
तृप्ति करता है । उच्चतर आत्मा के दृष्टिकोण से प्रत्येक जीव दूसरे जीवन में अपना 
ही प्रतिबिम्ब देखता है । 
सिजविक के तीमों सिद्धान्त मुख्यता नीति के परिमाणात्मक पक्ष का विचार ” 
करते हैं। अर्थात्‌ वे यही बतलाते हैं कि शुभ की अधिक मात्रा ही वरणीय है । वे 
यह नहीं बतलाते कि विशेष-स्थिति में शुभ क्या है, वे यही बतलाते हैं कि व्यक्ति, 
स्थान और काल का विचार न करते हुए, शुभ की अधिक मात्रा ही वरणीय हैं । 
द सिजविक का “बुद्धि मुलक-उपयोगितावाद'” में सुखवाद और बुद्धिपरतावाद 
.. का, उपयोगिताबाद और सहज-ज्ञानवाद का असंगत मेल है। अन्तःकरण अथवा व्याव- 
. हारिक बुद्धि हमें अन्तिम शुभ देती है, फिर भी सुख वह है जो बुद्धि को अनिवायंत: 
सनन्‍्तोष नहीं देती । बुद्धि परम शुभ देती है, जो अबौद्धिक है। परम मंगल ऐन्द्रिय 
सुख है। यह बौद्धिक आनन्द नहीं है। वासनाओं की तृप्ति सुख है। यह मत 
. स्वविरोधी है कि बुद्धि परम शुभ देती है जो अबौद्धिक ऐन्द्रिक है । सिजविक्‌ की यह 
.._ आन्‍्त धारणा है कि ज्ञान और शील का साधन रूप में मान, सुख-मात्र प्रकृत-शुभ 
.. है और ये उसके साधन हैं । परन्तु वस्तुतः ज्ञान और शील प्रकृत-मूल्य हैं। सिजविक्‌ 
... इसके पहिचानते में सफल होता है, क्योंकि उसकी श्रान्‍्त कल्पना की चेतना में अनु- 
के अतिरिक्त अन्य तत्व नहीं हैं, अथवा ज्ञान और संकल्प अन्ततः मूल्यवान नहीं 
।शील स्वतः साध्य है। बुद्धि के द्वारा जीवन के बौद्धिक आदर्श के अनुसार इच्छाओं ; 
जियन्त्रित करना ही शील है। चरित्र-गुण स्वतः साध्य है। इसका आधार 
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सत-रांकलप का अभ्यास है | इसमें ज्ञान और अनुभूति का भी समावेश होता है, किन्तु 
संकल्प चरित्र का सर्वेप्रधान तत्व है। चरित्र बार-बार किये जाने वाले स्वतस्त्र 
संकल्पों का फल है। सच्चरित्र स्वतः शुभ है । शब्दान्तर में, शील या धम स्वतः 
साध्य या शुभ है | यह चरित्र की उत्क्ृष्टता है । 
सिजविक परम मंगल की सखबादी कल्पना और फलस्वरूप नंतिकता के 
खबादी लक्षण तथा नैतिकता के सहज-ज्ञानवादी, बुद्धिधादी अथवा अन्तिम आधार 
के मध्य सामंजस्य-स्थापना नहीं कर सकता । शील या चरित्र को परम-शुभ के एक 
अथवा सर्वोच्च तत्व के रूप में स्वीकार किये बिना व्यावहारिक बुद्धि का दूत 
समाप्त नहीं हो सकता । 
निजविक ने सुख को ही एकसात्र शुभ माना है, फिर भी उसका मत है कि 
कर्म के सूख के अतिरिक्त अन्य लक्ष्य भी होते हैं। वह कभी वस्तुओं की सुखप्रदता 
के विषय में कहता है, कभी उनकी युक्तियुक्तता के विषय में | तथापि उसने स्वय॑ 
ह स्वीकार किया है कि ये दोनों पृथक्‌-पुथक्‌ मानदण्ड हैं । वस्तुत: सिजविक बुद्धि 
ने नींव पर सखवाद का स्थापना करके उप्तके आधार को निरबंल बना देता है। 
“बुद्धिवुलक उपयोगितावाद” स्वविरोधी है । सुखवाद उपयोगिताबाद के दोषों का 
निवारण पूर्णवाद के दृष्टिकोण से हो सकता है, जो संवेदनशीलता तथा बुद्धि दोनों 
के अधिकारों के साथ न्याय रखता है | अनुभवमूलक सुखवाद अथवा उपयोगिताबाद 
के दोषों का निवारण सिजविक के बुद्धिमुलक उपयोगितावाद के द्वारा तहीं हो सकता, 
जो स्वयं आत्म-विरोधों से पूर्ण है । कक ७ 


7 6, 8080, ##6 797९४ ० #काटदों 7/#097 _क्कबंशी, 72070 री 0००४ वात हित ४ 
ए०।.१, १॥००४४०५३३5, 707९5 णी #/#ंट्वां 70%, #0#, आशंल्वा फीवंपटाएिक, ० 0 
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(१) सिजविक का ब द्विमलक उपयोगिताबाद तथा रहशडेल का आदशे उप- 
योगितावाद (डांतएफ्राकः'5 रिागाबोा एतताक्नांग्रांशा ब्रा रिश्ते] 5 
क्‍06॥) एधओयश्रांशांडा ) द 
सिजविक ने अपने उपयोगितावाद के सिद्धान्त को बुद्धि पर आधारित 
किया है । बुद्धि नैतिक शक्ति है । सुख सर्वोच्च हित है । इसकी सहज बुद्धि प्रेरणा _ 
द्वारा होती है। आत्म-प्र म, परोपकारशीलता और न्याय सूख के वितरण के युक्ति- 
युक्त सिद्धान्त हैं। इन सिद्धान्तों का उद्देश्य मानव-समाज का अधिकतम सुख है 4 
सिजविक ने इन तीन सिद्धान्तों को बटलर से लिया है। रैशडैल भी अपने उपयो- 
गिताबाद को बुद्धि पर आधारित करता है | उसकी दृष्टि में नैतिक शक्ति ही बुद्धि 
है । कान्‍्ट की भाँति वह इसे चैतिक बुद्धि (०7०8॥ २०३४०॥) अथवा व्यावहारिक 
बुद्धि (20०८४ ॥२९४५०॥) कहता है | इस सहज ज्ञान द्वारा, सर्वोच्च हित का ज्ञान 
हो जाता है। धर्म अथवा सच्चरित्रता, ज्ञान, संस्कृति, सुन्दरता तथा सुख ही सर्वोच्च . 
हित का निर्माण करते हैं । द 
नैतिक निर्णय मूल्य (४७।४८) के निर्णय होते हैं । वे श्रेष्ठ ह्वित का निर्णय 
करते हैं । वे तुरन्त तथा प्रत्यक्ष रूप से यह निर्णय नहीं करते कि सत्‌ क्या है। सत्‌ 
परम ह्वित की प्राप्ति का एक साधन है । यह परम हित की प्राप्ति में सहायक होता 
है । यदि कोई कार्य सावंभौमिक कल्याण अथवा प्‌र्णता की प्राप्ति में सहायक होता 
: है तो वह सत है। इसमें धर्म अथवा चरित्र की श्रेष्ठता, ज्ञान, संस्कृति सौन्दर्य तथा 
सुख का समावेश होता है, जो कि नैतिक बुद्धि की दृष्टि में मृल्यवान हैं। धर्म 
(४॥0८) सर्वोच्च मूल्य है। ज्ञान, सौंद्य तथा सुख धर्म से निम्नकोटि के सूल 
हैं । कुछ सुख अच्छे तथा कुछ बुरे होते हैं। नैतिक बुद्धि द्वारा समर्थन प्राप्त अच्छे 
सूख ही आनन्द हैं। किसी कार्य की सत्‌ प्रकृति उसके परिणाम पर अवलम्बित होती 
. है । यदि वह काय सावंभौमिक कल्याण में सहायक है तो वह सत्‌ है और यदि वह 
. उसके विरुद्ध है तो वह असत है। इसी प्रकार रैशडैल के सिद्धान्त को उपयोगिताबाद 
.. कहा जाता है। परच्तु वह सुख को मानवता के कल्याण का एक अंग तथा धर्म सेः 
. निम्तकोटि का मानता है । इस कारण उसके सिद्धान्त को आदर्श (॥068] एता4- 
. ग्रक्ांआ) कहा जाता है। यह सुखवादी नहीं है। यह सुख को ही अन्तिम ध्येय नहीं 
. भानता। धर्म अथवा श्रेष्ठ चरित्र ही सर्वोच्च मूल्य है। “वह मूल्य सब मूल्यों से श्रेष्ठ है। 
सुख एक हित है । अपने में और दूसरों के भीतर सख की बद्धि करता 
4 परन्तु यह सर्वोच्च हित नहीं है । धर्म का बलिदान करके सुख का अनुसरण 
७6 'ख कब 897, ५४० ॥, 9, 38 हे 
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करना नेतिक दृष्टि से उचित नहीं हैं । सुख का अनुसरण धर्म की समुचित आधीनता 
में किया जाना चाहिए। 

ज्ञान तथा सुन्दरता ऐन्द्रिय सुख की अपेक्षा अत्यधिक ऊँची वस्तुएं हैं 
हमारी बौद्धिक, सोन्दर्य सम्बन्धी, यथा भावात्मक इच्छाओं की पूर्ति करती हैं। 
ऐन्द्रिय सुख हमारी प्रकृति के ऐन्द्रिय अंग की ही सन्तुष्टि करता है। रैशडैल के. 
अनुसार, “हम ज्ञान, संस्कृति, सौन्दर्य के उपभोग तथा प्रत्येक प्रकार की बौद्धिक 
क्रिया को खाने पीने शारीरिक व्यायाम या अन्य पशु-अवृत्तियों के तुष्टिकरण से 


समुत्पत्त सुखों की अपेक्षा अधिक उच्चकोटि का महत्व देते हैं ।'? नैतिकता सच्चे 


मानवीय स्‌ खों की अपेक्षा सन्‍नहित है, परन्तु वह हित ऐसा है जिसमें सख केवल 
एक तत्व मात्र है । एक अच्छे जीवन में सच्चे हित के विविध तथ्यों के मध्य 
परस्पर सामंजस्य होता है। वास्तविक हित की विविध हितों के मध्य एक व्याव- 
हारिक एकता की स्थिति है । 
बुद्धिसंगत आत्म-प्रे म (566 [,0५७), बुद्धि संगत पराथं-परायणता (86- 
7०५०।०४०९), तथा न्याय (7प५80०) सब हित के वितरण के सिद्धान्त हैं। आत्म- 
प्रेम स्वयं व्यक्ति के भीतर हित अथवा सुख के वितरण का सिद्धान्त हैं।सख के 
विभिन्‍्त क्षणों की ओर ध्यान न देकर इसका उद्देश्य व्यक्तिगत जीवन में अधिकंतम 
सूख की प्राप्ति है। परार्थ-परायणता मानव-समाज के भीतर हितों के विवरण का 


_« सिद्धान्त है। इसका उद्देश्य मन्‌ ष्य-समाज के अधिकतम हित की प्राप्ति है । यह दूसरों 
के हितों को अपने हित के समान मूल्यवान समझता है। यह हमारे छोटे हितों के 


सामने दूसरे व्यक्तियों के बड़े हितों को प्रधानता देने का सिद्धान्त है। न्याय, समाज 


और व्यक्ति के मध्य हित के वितरण का सिद्धान्त है। प्रत्येक व्यक्ति का यह अधि- 


कार है कि उसके हित पर समान रूप से विचार किया जाये | तथापि हित के उप- 
भोग की उसकी क्षमता को दृष्टिगत रखना चाहिये । इस प्रकार कुछ व्यक्ति जिनके... 
पास ज्ञान व संस्कृति (८प्रा776) प्राप्त करने, सौन्दर्य तथा स ख का उपभोग करने 

व चरित्र की महत्ता प्राप्त की शक्ति अधिक मात्रा में है, उनके हितों पर अधिक 
ध्यान दियो जाना चाहिये। अतः न्याय की यह माँग है कि मनुष्यों में हित का 


वितरण समानता के आधार पर किया जाए | इसका यह अर्थ नहीं कि प्रत्येक व्यक्ति 


को उसकी क्षमता अथवा योग्यता पर ध्यान दिये बिना ही हित की समान मात्रा 
प्राप्त हो जानी चाहिये । वितरण के सिद्धान्त का उद्देश्य मानवीय हित, कल्याण 


५ अथवा पूर्णता की अधिकतम वृद्धि है। रैशडेल ने अपने सिद्धान्त को आदर्श उपयोगि- 


तावाद की संज्ञा दी है सुखबाद को नहीं। कभी-कभी वह उसे आत्म-तृप्तिवाद 


 (&प09७॥07ंआग) कह कर भी प्‌कारता है। 





रैशडेल ने मूल्यों की. समपरिमाणता (00ऋापणाब्प्रणाफ ण॑ एगफछ) 


2. पूर्व पुस्तक पृ० १६१ । 
3, पूर्व पुस्तक पृ० २१७ 












































परिमाण के तुल्य है। शारीरिक व्यायाम की 


चरित्रोत्कर्ष के तिर्दिष्ट परिमाण 


.. है। धर्म, ज्ञा 
सर्वोच्च मूल्य हैं। यहें हम 
-- - सुख, ऐनस्द्रिय प्रकृति को सब्तुष्ट कर्ता है । 
.. कल्याण के अंग हैं । वे मानवीय प्रकृति के विभिन्‍न पहलुओं का समाधान करते हैं अः 


अर कक संनोज्य बृल्यों जो पिफि दे 





११८ नीति-शास्त्र 


का एक विशेष अर्थ में विचार किया है। धर्म या चरित्र का उत्कर्ष सर्वोच्च 
मूल्य है। ज्ञान इसकी अपेक्षाकृत निम्न है । तत्पश्चात्‌ सौन्दर्य है। सुख सौन्दर्य से 
झी निम्नतर है | अतः मूल्यों का नैतिक मूल्याॉकन सम्भव है । यह निर्धारण किया जा 
सकता है कि कौत मूल्य अन्य मूल्यों में उत्कृष्ट अथवा निकृष्ट है। यह कार्य नैतिक 
बुद्धि द्वारा सहज ही किया जा सकता है । परन्तु मूल्यों के समपरिमाणता का यह 
अर्थ नहीं हैं कि एक मुल्य का ठुदें मिरदिष्ट परिणाम अन्य मूल्य के कुछ निदिष्ट _ 
निर्दिष्ट-परिमाण ज्ञान-अनुशीलन के 
हो सकता अथवा ज्ञान-चर्चा का निर्दिष्ट परिमाण 
के समान नहीं हो सकता । अथवा इन्द्रिय-सुख का द 
पर्याप्त परिमाण धर्म अथवा संस्क््ति (27॥ए७) का सन्तोषजनक स्थानाउस्न मूल्य 
नहीं हो सकता । वस्तुतः उत्कुष्ट मुल्य निकृष्ट मूल्य से सदेव अधिक वरणीय है । 
मूल्यों की समपरिमाणता का अर्थ यह है कि जब विभिन्‍त प्रकार के मूल्यों में संघर्ष 
होता है, हम उनका उ चित रूप के मूल्यांकन कर सकते हैं । रेशडेल के अनुसार, जब 
हम उत्कृष्ट मूल्य और निकृष्ट मूल्य दोनों को नहीं पा सकते, और हमें उनमें से एक 
को चुनना पड़ता है तब हम उनकी तुलना करके एक को दूसरे से उत्कृष्ट निर्धारित 
कर सकते हैं ।* उनमें से एक को चुनने के लिये वे समपरिणाम (णाप्राणारप 
802०) हैं ।' यह नेतिक आतना का स्पष्ट प्रत्यक्ष है कि कोई कर्म कदापि सत्‌ नहीं हो 
सकता, यदि यह शुभ को उत्पन्न न करे, और जब हमें शुभों में से किसी एक अप ५ 
को चुनना पड़ता हैं, तब अधिकतर शुभ को चुनना सदा सत्‌ है। यह मत सूर्ि 
करता है कि सर्व प्रकार मूल्यों की तुलना की जा सकती है, प्रत्येक मूल्य के मूल्यों 
की नैतिक तालिका में विशेष स्थान पर हम स्थापित कर सकते हैं । * 
(२) आदशें उपयोगिताबाद की समीक्षा 
((तांलंशा रण [_66॥) एप्ताताक्नांक्षांभा। )-- कि 
_ सशडैल के आदर्श उपयोगितावाद में सत्य के कुछ तत्व निहित हैं। दतिक 
निर्णय मूल्यों के निर्णय होते हैं । वे नैतिक बुद्धि के निर्णय होते हैं। यह सहज ज्ञान 
द्वारा सर्वोच्च हित की कल्पना क॒- लेता है। मूल्य एक तकंसंगत अथवा बौद्धिक वस्तु 
में. ज्ञान, सौन्दर्य तथा सुख सर्वोच्च हित के अंग हैं। धर्म या चरित्रोत्कर्ष 
री नैतिक प्रकृति को सन्तुष्ट करता है । ज्ञान हमारी बोद्धिक 


निर्दिष्ट परिमाण के सदृश नहीं 


अकृतति को सन्तुष्ट करता है। इसी भ्रकार सौन्दर्य, हमारे-सौन्दर्य-प्रिय स्वभाव के 
ये तत्व पूर्णता अथवा मानव-समाज के... 


अर्थ यह है कि आत्मप्राप्ति या आत्मपूर्णता ही सर्वोच्च हित है । आत्म- 









र वहीं किया है । यदि हम उपयोगिताबाद 









में सस्निहित सम्भावनाओं को स्पष्ट... 
2 को कक 2 उमर 




























रंशडेल : उपयोगिताबाद द श्श्द 


कर दें तथा उन्हें एक सामंजस्यपूर्ण एकता के रूप में सिद्ध कर दें तो छद॒मवेश में 
आत्मवृर्णंतावाद ही ठहरेगा | वेसे, रशडल ने आत्मप्राप्ति के सिद्धान्त का व्यंग्य चित्र 
खींचा है । उसने उसे स्वाथंपरक सुखबाद कहा है । 

(३) मर का आदहशे उपयोगिताबाद 

(6. #. ४००7०१६ ॥0७३) एताब्ातंक्रापंपा) द 

मूर शुभ की धारणा को सरल, अव्युत्पत्न, विलक्षण और परिभाषाहीन 

मानता है । इसका ज्ञान सहज व अपरोक्ष है। वह कहता है, “शुभ एक सरल सलत्व 
है, जेसे पीला रंग सरल तत्व है । जिसको पीले रग का ज्ञान नही है, उसे इस ज्ञान 
का स्वरूप नहीं समझा सकते ।” इस प्रकार जिसको शुभ का ज्ञान नहीं है उसे इसका 
स्वरूप नहीं समझा सकते । शुभ की संज्ञा करना असम्भव है। यह सूख, सौच्दये 
आदि में परिणित नहीं हो सकता । शुभ को अन्य तत्व में परिणत करने में प्रक्ृतिवादी 
दोष (२६प८४7० 78॥909) होता है । शुभ एक सरल, अमिश्चित, तथा अविशेष 
तत्व है । इसका विश्लेषण व स्पष्टीकरण नहीं हो सकता ।” एक जटिल तत्व की संज्ञा 
हो सकती है | एक अश्व की संज्ञा हो सकती है, क्योंकि इसके विभिन्‍त गुण और धर्म 
हैं ।* परन्तु, शुभ एक सरल तत्व है । इसलिये इसकी संज्ञा नहीं हो सकती । तर्क 
.... विज्ञान में एक अपराजाति की संज्ञा हो सकती है, क्योंकि इसकी पराजाति है । 
का : परन्तु शुभ की कोई पराजाति नहीं है । अतः शुभ की सज्ञा नहीं हो सकती ।* 
का सुखवादी शुभ का स्पष्टीकरण सुख की प्रतीति से करता है। बुद्धिपरकता- 
व।दी जैसे कान्‍्ट (79700) शुभ का स्पष्टीकरण इन्द्रियों के द्वारा. अग्राह्म सदिच्छा 
रा अथवा सतक्ृृति से करता है। देकातें (055०४700), लाक ([0८०८८) आदि शुभ का. 
ध स्पष्टीकरण ईश्वर का आदर्श से करते हैं । ये प्रकृतिवादी दोष करते हैं। यह शुभ को 
| 'अशुभ' धर्म में, अथवा प्राकृतिक धर्म में परिणत करता है द 

| मूर के मतानुसार, स्वयं शुभ एक जेव अवयवी (0227५ ५७४॥०6) है, जो 
के कि इसके अंशों की समष्टि मात्र नहीं, परन्तु एक विशेष अथे में इनकी समष्टि से 
| 


स््स्िक्पस्सस््स्लल्कििडसनििकसक्स्सस्स्सल्स्पिचस्ल्सललल्सर््ल्डिफि्समससल 








अधिक है | एक जैव शरीर में विभिन्‍न अंश एक साथ पारस्परिक निकट सम्बन्ध में 
रहकर कार्य करते हैं। इसमें अवयवी (५४॥०।6) अंशों की समष्टि से कुछ अधिक है। 
एक जैव एकता में अंश परस्पर कारण कार्य-सम्बन्ध में सम्बद्ध हैं। इसमें अंश की 
«वर्तमान स्थिति नहीं होती यदि जैव अवयवी अथवा एकता न होती । परल्तु, मर इस 
. व्याख्या को ससतोषजनक नहीं समझता, क्योंकि यह बोधगम्य नहीं है और यह वास्त- 
विक एकता में प्रयोज्य नहीं है । यह व्याख्या अंशा के सम्बन्धों की निकटता को व्यक्त 
करता है। मूर एक जैव अवयवी (0784770 ५७४४०|8) अथवा एकता को एक मुल्य 


॥ है ॥ 8 . 6, ##7॥2फार 2पंट5 959, 9. 7 
। 7. वही पुस्तक, अध्याय २ । 





8. वही पुस्तक, पृष्ठ ७॥ क्‍ के 
9 5 शाप, 776 0 ०0००७8 ० 8705, 962. 90. 45-20, 53-४0 
0. बही पुस्तक, पृष्ठ/रुरे। 
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लय 
ष्छ 


मानता है । जैव अवयवी का मूल्य (५०७४७) अंशों के मूल्यों से उत्कृष्ट मूल्य है, 
इसके अंशों की समष्टि का मुल्य उत्कृष्ट है। घूर सुन्दर वस्तुओं का उपयोग और 

मनुष्यों के सम्बन्ध को स्वयं शुभ मानता है, वह सुन्दर को शुभ मानता है, जो कि 
बौद्धिक चुनाव पर आश्रित नहीं हैं। वह मुल्यांकन (५ ४७४४४०४) में आत्मगत 
(5प)]९०४9४) तत्व अथवा चेतन चुनाव का गुरुत्व नहीं मानता है । उसके मता 
नुसार स्वयं शुभ, एक सरल, विलक्षण, अविशेष्य तत्व है । यह अपरोक्ष-ज्ञान से ज्ञात 
होता है । आत्मा की विशेष शक्ति नहीं होती, जिससे यह ज्ञात होता है। इसको अप- 
रोक्ष ज्ञान के लिये कोई घिशेष शक्ति नहीं है । मूल्य निर्णयों में भ्रान्ति हो सकती है। 

परन्तु, स्वयं शुभ के अर्थ का स्पष्टीकरण युक्त द्वारा नहीं हो सकता। स्वयं शुभ- 
सम्बन्धी वाक्य शक्ति द्वारा विचार योग्य नहीं है । 

- मूर-सद-भाव को एक कर्म का विषय-गत (00]४०४४०) धर्म मानता है, जो 
कि एक व्यक्ति का आत्मगत झूकाबव (8प्रछ|ं००ाए४ 50006) से भिन्‍न है। एक 
कर्म का सदभाव अथवा औचित्य (२2॥8658) कर्म के विषयगत बाह्य औचित्य पर 
निर्भर है, उसके आत्मगत आन्तरिक औचित्य पर नहीं । इस लक्षण में मूर का मत 
रोस (7१०५५) के मत की भाँति है। मर के अनुसार, “हमारे कर्तव्य की सत्ता इस 
प्रकार हो सकती है, जैसे एक कर्म जो कि विश्व में अधिकतर शुभ को उत्पन्न करेगा 
अन्य कर्म की अपेक्षा | 78 

लेकिन, रौस के मतानुसार हमारा कत्तंब्य एक विशेष परिस्थिति में, एक 

विशेष कत्तंव्य को करने में निहित है । रौस परिणाम निरपेक्षवादी (08070[0850 

_ है। वह सदभाव (8007085) को समग्र परिस्थिति में एक विलक्षण नैतिक योग्यता 

_ [(श०वा 5्रिषां४णताए) मानता है। किन्तु, मूर सद्भाव अथवा औचित्य को एक 
विशेष परिस्थिति में अधिकतम सम्भव शुभ का जनक मानता है। वह परिणामवादी 
ओर मूल्यवादी, (#»0०85) है। यहाँ यह स्मरणीय है कि मूर अधिकतम शुभ 

(«३४०७ (0000) के जनक को सत्‌ अथवा उचित मानता है, अधिकतम सुख के श ह 
जनक को नहीं । यह सिजविक के मत के विपरीत हैं, और रैशडेल का मत के 
सदुश है।2 ९ 

.. मर औचित्य के निर्धारण के लिये प्रयोजन (४०४०) तथा अभिप्राय 

-. (धञाथा।07) को गुरुत्व नहीं देता है । यदि एक कम के परिणाम, जो कि पहले से 

. विचारपूर्वक परिगणित हुए हैं, बुरे हैं, तब उस कर्म का प्रयोजन »थवा अभिप्राय 

_ अच्छा होने पर भी उस कर्म को सत्‌ अथवा उचित नहीं ठहराया जा सकता । औचित्य 

: तियम के अनुसार कर्म करने में निहित नहीं है । यदि कोई कम एक नियम के अनु- 

_ यायी हो, किन्तु बुरे परिणामों को उत्पन्त करे, तो वह उचित या सत्‌ नहीं हो सकता 
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सणडल : उपयोगितावाद 


औचित्य अधिकतम शुभ परिणामों की अनुकूलता है। परिणाम व्यापक अर्थ में ग्रहण 
योग्य हे । क्‍ 

मूर अपरोक्ष-ज्ञानवादी ([क्राप्ा।ं0त$0 है। वह औचित्य को अपरोक्षज्ञान- 

बोध्य मानता है । परन्तु, वह रौस के समान, परिणाम-निरपेक्षवादी ()00700 880) 

हीं है ।/ यह सुखबाद का समर्थक नहीं है। वह 'शुभ' को 'सुख', 'सामाजिक एकता 

अथवा स्वास्थ्य या अधिकतम संख्या के अधिकतम सुख' में परिणत नहीं करता है । 


वह सुझब दी उपयोगितावादी (प्िं्तगांछा८ए ए॥क्वापं॥0) नहीं है, क्योंकि इस 


मत में अधिकतम सुख में ज्ञान, प्रेम, सौन्दर्य का उपभोग, और चरित्रोत्कर्ष का कोई 


स्थान नहीं है ।!९ मर आदर्श उपयोगितावाद का समर्थक है, जो कि सखवादी उपयो- द 
 गिता से उत्कृष्ट है ।7” बह एक कर्म को सत्‌ मानता है, जो कि अधिकतम सम्भाव्य 


'शुभ' का जनक है |! 


अत: वह, रंशडल के तुल्य, असुदवादी आदर्श उपयोगिताबादी का समर्थक 
है ।7* शुभ सुख से अभिन्‍न नहीं हैं | किन्तु, इसमें सुख, ज्ञान, सौन्दर्य, धर्म और 
सामाजिक सम्बन्ध भी समाविष्ट हैं । रेशडेल शुभों का एक श्रेणी क्रम देता है।. 
लेकिन मूर श्रेणी-क्रम को नहीं मानता । मूर इसे सिद्ध नहीं करता है कि जो कर्म 
'अधिकतम शुभ का जनक' है. वह सत्‌ अथवा उचित है, क्‍योंकि वह इस सूत्र 
(शि 00/8 ) को स्वयं-सिद्ध ( 5९--6५७06६४४) मानता दे) 


मर के आदर्श उपयोगिताबाद की समीक्षा 


((प्रंधल्ंत्रा ता ००००४१5 हवा एततोब्रिपंक्यांशा ) 


(१) मूर शुभ” को एक सरल, अविश्लेष्य और अनभिधेय तत्व मानता है । 


परन्तु, शुभ की व्याख्या 'मूल्य' की धारणा के सम्बन्ध में हो सकती है। यह अवधि- 


धेय नहीं है। इसका स्पष्टीकरण हो सकता है। 'शुभ' अनेक मूल्यों की समष्टि है। 
मूल्य भाववात्मक और अभावनात्मक है। भावनात्मक मूल्य सुखप्रद है। अभावनात्मक 
मूल्य दुःखप्रद है । नैतिक दृष्टि से परम शुभ उत्क्ृष्ठतम भावात्मक मूल्य है, जो कि. 
मनुष्य द्वारा उपलब्ध हो सकता है । जो मूल्य आत्मा की आवश्यकताओं की पूर्ति 
करता है, और आत्मा को तृप्त करता है, वह शुभ है । मूर का यह कथन उचित है. 





. _44. वही पुस्तक पृष्ठ २०६-०७, २२२ । 
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नीति-शास्त्र 
४5 क्‍ द ५ 
कि शुभ का अपरोक्ष ज्ञान होता है । किन्तु सम्देहपूर्ण परिस्थिति में यह बौद्धिक 
विचार का विषय है। परम शुभ ब्राय: बौद्धिक विचार का विषय है । हक 
(२) मूर प्रकृतिवादी दोष पर अत्यधिक बल देता है । ; अर्थात्‌ हा हक 
बिना विशेष सुन्दर वस्तुओं के जिक्र किये ' सुन्दर' बोधगम्य नहीं होता, उसी मे है 
बिता सत्‌ कर्मों के जिक्र किये 'शुभ' ज्ञानगस्य नहीं होता । 2 हा आदि 
कर्म सत्‌ हैं । इनसे 'शुभ' की धारणा होती है। 'भूर साध्य शुभ और साधन पल 
में भेद नहीं करता है। वस्तुतः सुस्वांदु भोज्य और उत्कृष्ट गीत में भेद है। प हे 
साधन रूप से शुभ है; दूसरा साध्य रूप से शुभ है और शुभ के मूल्यांकन करने 
आत्मगत तत्व-चेतन बौद्धिक चुनाव को गुरुत्व नहीं देता है। वह शुभ की बौडिक 
चनाव पर आधारित नहीं मानता है। परन्तु सत्य, सुन्दर और नैतिक शुभ का दूह्य" 
कन होता है, जबकि वह चेतन बौद्धिक चुनाव का विषय होता है ।! यह 'शुभ” को 
आत्मगत ($00]6००/४९) नहों करता । शुभ विषयगत (00]००४५४०८) है, तब भी यह 
चेतना चुनाव का विषय है। 

(३) मूर स्वयं शुभ” को जैव एकता' (07827/0 ४४/॥०४) मानता है 5 और 
जैव एकता की व्याख्या मूल्य के रूप में करता हैं। जैव एकता मूल्य इसके अंश की 
समष्टि के मूल्य से अधिक है । परन्तु यह जैब एकता के गुणों का वर्णन नहीं करता । 
जैव एकता में इसके अंश ऐक्य के लिये परस्पर सहयोग करते हैं। यह भी जब एकता 
की परिभाषा हो सकती है। यह मूर के अभिप्राय को भी व्यक्त करता है कि एकता 


नहीं करता है । कुछ 'स्वय शुभ' वस्तुयें जटिल हैं और जैव एकताये प्रतीत होती हैँ । 
सौन्दय का उपभोग एक जैव एकता है जिसमें कई भिन्‍न तत्व ऐक्य रूप में न्‍ 
होते हैं । मूर ने यह स्पष्ट रूप से नहीं कहा कि चेतना और सुख की अनुभूति सोन्‍्दर्य - 
बोध में आवश्यक तत्व है या नहीं । वह सुन्दर वस्तुओं का उपभोग और सामाजिक 
साहचर्य को स्वयं शुभ ([07808॥9 (0004 7॥85) मानता है। सत्य का 
ज्ञात, सुन्दर वस्तुओं का सुजन और ईश्वर का भजन तथा उससे ऐक्य की अनुभूति 
भी स्वयं शुभ हैं |” ' द ही 

... (४) मूर एक कर्म के सद्‌-भाव अथवा औचित्य (२2॥07685) को विषयगत 
.._ गुण मानता है जो कि अपरोक्ष ज्ञान से ज्ञात होता है। यह अधिकतम शुभ ॒के अनु- 


.._. निर्भर है। इसलिए इसका अपरोक्ष ज्ञान नहीं हो सकता । किन्तु विभिन्‍न सम्भाव्य 


. 02ं०एा4ा०7) से ज्ञात हो सकता है ।? 








7 काशाष्या जाट क2 29-24. | 
22. हैए गाएवफ:तंगरा 0 एकांद, ए90. 234-38, 
हट 7 7#8079 दावे 2:बटांटट, 9. 302... 















इसके अंशों की समष्टि से कहीं अधिक है । तब भी यह मूल्य के श्रत्यय को प्रयोग "डे 


.. कूल है, अधिवातम सुख के नहीं । परन्तु एक कर्म का सद्भाव समष्टि परिणामों पर 





.. कर्मों के परिणामों को तथा इनके प्रकृतिगत मूल्यों की बौद्धिक परिगणना (४074 
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रेशडेल : उपयोगितावाद १२३ 


(५) रशडल की भांति मूर भी शुभों की श्रेणी को नहीं मानता है। मूर का 
सत्‌-भाव तथा कत्त॑व्य के मध्य भेद क्त्रिम है। मूर न्याय और विशेष कर्तव्यों के 
दावों की अवहेलना करता है। वह सत्‌ को अधिकतम शुभ के अनुकूल मानता है । यह 
सत्‌्-कर्म अधिकतम शुभ को उत्पन्त कर सकता है, तब भी एक व्यक्ति के विरुद्ध हो 
: सकता है जिसके प्रति कर्म कर्त्ता के विशेष कत्तंव्य (896००। 00]84007) है । एक 
व्यक्ति निश्स्व होने से बचने के लिये वह महाजन को ऋण नहीं देता है, परन्तु उसका 
कर्म महाजन के प्रति अत्यन्त अन्यायपूर्ण और इसलिये अनैतिक एवं असतः है। | 

(६) रशडल की भांति मूर धर्म (५४४7४४८) को पर्याप्त महत्व नहीं देता है । ; | 
मूल्यों में धर्मं और अन्त:करण के अनुयायी होने का स्थान उच्च है। यद्यपि न्याय | 
और परोपकार का ग्रुण सामाजिक धर्म हैं, तब भी धर्म परोपकार के गुण से उत्कृष्टतर | | 
है । एक व्यक्ति को परोपकारी होने को कोई अधिकार नहीं है जब तक वह न्याय के | 
दावों को पूरा नहीं करता, या जब तक वह उसके विशेष कत्तंव्य को नहीं करता। : 
अधिकतम शुभ परिणामों का जनक कर्म की अपेक्षा धर्म और अन्त:करण-परता के . 
अनुकूल कर्म अधिक प्रशंसनीय है। मूर स्वयं स्वीकार करता है कि एक सत्‌ कर्म 
निन्दनीय हो सकता है, जबकि एक असत्‌ कम प्रशंसनीय हो सकता है। वह इस 
विरोधाभास (?&7800%) का त्याग कर सकता अगर वह धर्म और अन्त:करणपरता 
. ((०७०॑ंकारं०प&7688) को सर्वोच्च माध्यम मूल्य ([707780 ५०४८) स्वीकार 
. करे ।४ रेशडल धर्म को ज्ञान तथा क्ृष्टि से अधिक महत्वपूर्ण और ज्ञान तथा क्ृष्टि | 

को सौन्दय में अधिक मह॒त्वपुर्णं, और सौन्दय॑ को सुख से अधिक महत्वपूर्ण मानता है। 

(७) मूर का मत सद्भाव (श8॥768$) के मूल्यवादी मत के समर्थक होने 

के नाते ठीक है। वह उस कर्म को सत्‌ मानता है जो कि जगत्‌ में अधिकतम 
सम्भाव्य 'शुभ' का जनक है। यह स्वयं शुभ वस्तुओं को 'शुभ” में समाविष्ठ करत 

है । लेकिन वह उन्हें आत्मा से सम्बन्धित नहीं करता और उन्हें आत्मपूर्णता के साधन 

नहीं मानता । आत्मपूर्णता से विविक्त होकर उनका कोई नैतिक मूल्य नहीं है। मर 

के आदर्श उपयोगितावाद में आत्मपूर्णतावाद स्पष्ट रूप से निहित है। अगर इसके 

. यथार्थ अथ को स्पष्ट किया जाये तो यह आत्मपूर्णतावाद से अभिन्न मालूम होगा 
रैशडेल ने स्वयं उसका आदश उपयोगितावाद (प्त8०0०फएंशा) कहा। मूर क 
आदर्श उपयोगितावाद (8764०70०7रंधशा)) कहा । मूर का आदर्श उपयोगितावा 
आत्मपूर्णतावाद के विरुद्ध नहीं है । _ | रत 


स्‍रकासवर नेक -5भल+५ (०३३ पनपमे सम न+ न इुरक्‍ 


मन कलर मम अमन त नम. मतलब मीन आज कक नदतीककअ अमीर अर अबकी 


24, वही पुस्तक, प्‌ृ० ३२८४-३० । 

























( १ ) अदाशनिक सहज-ज्ञानवाद (#करा0650फफ्रं ९ब्नो [ाणा।0गांश॥ ) 
अपरोक्ष ज्ञानवाद या सहज ज्ञानवाद इस मान्यता पर आधारित है कि बिता 


उल्ेब्यों और परिणामों का विचार किये, अन्त:करण को विशेष कर्मों के सत्‌ या असत 
भाव की सहज उपलब्धि हो जाती है| यद्यपि सिजविक सहज-ज्ञानवाद के इस रूप 
को अदाशंनिक कहता हैं । कर्म स्वतः अपने स्वभाव के अनुसार सत्‌ या अम्तत्‌ होते 


हैं, न कि जिन उ्ं श्यों की प्राप्ति के हेतु वे किये जाते हैं। अच्त:ःकरण को बिना 
क्ष्यों से उनके सम्बन्धों का विचार किये ही उनके सत या असत होने का अपरोक्ष- 





नहीं किया जा सकता । अन्त:करण को उसकी सहज उपलब्धि होती है । 

सहज ज्ञानवाद नेतिक निर्णय के लिये कर्मों को अन्त:करण के न्यायालय में 
उपस्थित करता है, जो किसी विरोध या अपील को नहीं सनता। अन्तःकरण सब 
व्यक्षितयों में एक सामान्य शक्ति है। यह अलग-अलग व्यक्तियों में स्थित व्यक्तिगत 
शक्ति नहीं है। अन्तःकरण जो कि नैतिक निर्णय का मानदण्ड है, व्यक्ति में स्थित 
नहीं है । यह सावंजनिक सामान्य नेतिक शक्ति है, जो विशेष परिस्थिति में प्रत्येक 
व्यक्ति को सत्‌ कर्म तथा असत्‌ कम बतलाती है । भिन्‍न-भिन्‍न अन्तःकरणों के अनुभव 
परस्पर विरोधी नहीं होते । 
... स्यूरहेड के अनुपार, सहज-ज्ञानवाद परिकल्पताओं में पाये जाने वाले सामान्य 
तत्व इस प्रकार हैं-- 
... (१) अन्त:करण शुद्ध और मौलिक है, (२) उसके निर्णय अपरोक्ष हैं, (३) 
वह प्रभुत्वसम्पस्त है; और (४) सामान्‍्य-रूप से सबके अन्दर पाया जाता है। तथापि 
उपरोक्त सामान्य तत्वों के आधार पर यह निर्णय नहीं लिया जा सकता कि वह सर्वत्र, 
सब व्यक्तियों में वह समान रूप से विकसित अवस्था में पाया जाता है । बुद्धि के 
विकास के साथ अच्त:करण की सहज उपलब्धि स्पष्ट हो जाती है। 
(२) अदादंनिक सहज-ज्ञानवाद की सभालोचना 
(एसंधटेंआ 0 (फ॒ग्ञां॥050फाए वातातणांडा) क्‍ 
द यदि अकारण कुछ कर्म सत्‌ है, व कुछ असत--यह नैतिक शक्ति के आदेश 
त स्वच्छुन्द हैं और किसी सामान्‍य या विचारमूलक नियम के निःसुत नहीं होते 
| निर्णय स्वच्छन्द मन की चपलता-मात्र रह जाते हैं, यह स्थिति किसी भी 
के से विश्वास के विरुद्ध है । पर 















ज्ञान हो जाता है। अन्त:करण नेतिक शक्ति है। कर्मों का नैतिक गुण अनुपम और 
अपूर्व होता हैं । उसको सत्य, सौन्दर्य, प्रेम, अथवा सामाजिक उपयोगिता में परिणत 
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वर्तित करने वाला माना जाये, और यदि सब व्यक्तियों के अन्त:करणों के तुल्य परि- / 
स्थितियों में अपने विकास के अनुपात के अनुसार एक ही निर्णय देने वाला माना 
जाये, तो कर्तव्य को बदलने वाली परिस्थितियों को न बदलने वाला भी परिस्थितियों 
से विकसित करने के लिये कोई नियम व सिद्धान्त मानना पड़ेगा, चाहे वह व्यक्ति 
की नेतिक चेतना में किसी अमुत्तं-रूप में कितना ही कम विद्यमान क्यों न हो | इन 
निर्णयों के विश्लेषण के अन्तर, जिन सामान्य सिद्धान्त पर वे आधारित हैं उनका 
अनुसन्धान सम्भव होना चाहिये । अदाश निक सहज-न्ञानवाद की प्रवृत्ति दाशनिक बन 
जाने की ओर हो जाती है, क्योंकि वह नीति के सामान्य सिद्धान्तों का विचार करते 
को बाध्य होता है । 


यदि यह मान भी लिया जाये कि अच्त:करण विशेष-कर्मों के सत्‌ था असत्‌ 
भाव को सहज-रूप से जान जाता है, तथापि यह प्रश्त किया जा सकता है कि हमें 
अन्धे, विवेकहीन मनीवेगों के ऊपर विश्वास ही क्यों करता चाहिये जो अपनी युक्ति- 
युक्‍्तता का परिचय नहीं दे सकते । यदि इस प्रकार के नैतिक निर्णयों की सत्ता मान 
भी ली जाये तब भी उनकी प्रमाणिकता सिद्ध नहीं होती । यदि यह कहा जाये कि. 
. वे नेतिक बुद्धि के निर्णय हैं, तो भी क्‍या बिना उद्देश्यों और परिणामों का विचार 
किये कम में प्रवृत्त होना तक-संगत है ? तर्क-संगत कर्म वही कहलाता है जो अच्तिम 
. लक्ष्य अथवा उद्देश्यों के ज्ञान से युक्त हो और जिसमें उस लक्ष्य की प्राप्ति के लिये 
सर्वोत्तम उपायों के विचार निहित हों । नैतिक निर्णय, लक्ष्यों और परिणामों के 
विचार के बिना स्वेच्छाचारी, अयौक्तिक और अविश्वसनीय हैं । 
जिन नैतिक प्रयत्नों को सहजात, स्वयं-सिद्ध और प्रामाणिक माना गया है 
उन्हें भी जाति, युग और व्यक्तियों के साथ बदलते हुऐ पाया गया है। हम माता- 
पिता का सम्मान करते हैं, किन्तु ऐसी भी जातियाँ हो च॒की हैं जिनमें उनका भक्षण 
एक यवित्र कत्तंव्य माना जाता था। प्राचीन यूनान में पड़ौसी शहरों से जानवर 
चुराना अपराध नहीं समझा जाता था | सहजात-ज्ञानवाद समान कर्मों के ऊपर दिये. 
गये नैतिक निर्णय के वैषम्य का कारण बतलाने में असम है। मद्चपान यूरोप में 
सत्कम माना जाता है, परन्तु भारत में यह असत्‌ कर्म माना जाता है। हि 
यदि कुछ नैतिक निर्णयों को किसी जाति या युग के सभी अथवा अधिकाँश 
लोगों में व्यापक भी पाया जाये, तो भी वे जिन नैतिक नियमों का विधान करते हैं 
वें यथार्थ परिभाषा के अयोग्य पाये गये हैं। “सभी अथवा प्रायः सभी पूर्णतया वरणित 
नैतिक नियमों के अपवाद होते हैं ।” उदाहरण के ल्यि यह आदेश कि (तुम हिसा 
नहीं करोगे” के कतिपय अपवाद हैं जैसे आत्म रक्षा, वध युद्ध व न्यायाधीश के _ 
 आदेशानुसार फाँसी आदि । देखने में स्पष्ट, अन्त:करण की सहज स्फूर्तियों को, स्पष्ट _ 
_ रूप से प्व॑ज्ञात अशुभ परिणामों को देखते हुए त्याग देना पड़ेगा । यथा, कातिल को 
. उसके शिकार के विषय में सब कुछ सच-सच बतला देना स्पष्टतः बुरा है, क्योंकि _ 
. उसका परिणाम घातक होता है मा 
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इस विचारणा से यह सि ५ होता है कि प्रत्येक नियम का परिणामों से कुछ 
सम्बन्ध अवश्य होना चाहिये । हम किसी कर्म को उसके वर्तमान या पूर्वज्ञेय परि- 
णामों से अलग नहीं कर सकते । “परिणाम उस सीमा तक जहाँ तक उनका पूर्व॑-ज्ञान 
हो सकता है, वस्तुत कम के ही भाग हैं। आप बिना कुछ परिणामों का विचार 
किये किसी नियम का पालन नहीं कर सकते | आप प्रोपकार के नियम का पालन 
बिना यह पूछे नहीं कर सकते कि सड़क पर भिखमंगे को दान करने. को उसका हिंत 
होगा या नहीं । परन्तु सहज ज्ञानवाद के अनुसार कर्मो के सदुभाव तथा असद्‌ भाव 
परिणामों के विचार से शून्य हैं। जो कर्म सत्‌ है वह स्वतः सत्‌ है--सर्वत्र सत्‌ है, 
सब अवस्था में सत्‌ है, कभी असत्‌ नहीं हो सकता । इसी प्रकार जो कर्म असत्‌ है, 
वह स्वत: असत्‌ है, कभी सत्‌ नहीं हो सकता । द कि 
जहाँ नैतिक सहज-स्फू तियाँ परस्पर-विरोधी होती हैं, हमें वहाँ उद्देश्यों या 
परिणामों का विचार करने के लिये बाध्य होना पड़ता है | विरोधी नेतिक निर्णयों 
. की उपस्थिति में हमें विरोध को दूर करने वाले बुद्धि-सिद्ध उद्देश्यों का विचार केरना 
होगा, और मनृष्य जाति के हित के लिये साधक या बाधक परिणामों का भी । इस 
प्रकार उद्देश्यों और परिणामों पर विचार किये बिना विशेष-कर्मों को सत्‌ व असत्‌ 
नहीं जाना जा सकता । द पा 
अन्त में, “सहज-ज्ञानवादी कर्म के ऊपर अन्तःअ्ज्ञात निर्णय देता है; हमें 
उद्देश्यों के विषय में अस्तःप्रज्ञा होती हैं; उसकी स्वत:अ्रज्ञा यह सत्‌ है! इस आकार 
की होती है; हमारी सदैव 'वह शुभ है! इस आकार की।* अपरोक्ष-ज्ञानवाद के 
अनुसार 'सत्‌' सर्वोच्च नैतिक संज्ञा है। वह बिना किसी अन्य बात का विचार किये 
कर्म को स्वतः मानता है। किन्तु यह यथार्थ प्रतीत नहीं होता। ' सत्‌' शुभ का. 
साधन होता है | जो कुछ भी सत्‌ है, शुभ को प्राप्ति के उपाय होते से सत्‌ है। 'शुर्भा 
: ही सर्वोच्च नैतिक संज्ञा है। इस प्रकार यह कहा जा सकता है कि अदार्शनिक सहज- 
.. ज्ञानवाद अस्ध विश्वासी और विचारहीन है। वह नीति-विषयक प्रचलित लोकप्रिय 
विचारों की प्रामाणिकता का अन्ध-समर्थन है । शुभ का ज्ञान सत्‌' के ज्ञान का 
.. आधार है। परन्तु सहज-न्ञानवाद बिता शुभ का विचार किये सत्‌ कर्म का निर्धारण 
करता है। यह मत अयौक्तिक हैं।... ० लक क्‍ 
...._ युक्ति-निरपेक्ष अथवा अदाशनिक सहज ज्ञानवाद अन्त:करण को ऐन्‍न्द्रिय और 
.. नैतिक निर्णय को सहज-न्ञात और प्रत्यक्षमुलक मानता है। 8 
..... सहज ज्ञान-वाद के दो रूप हैं-(१) नैतिक इन्द्रियवाद और (२) रसेन्द्रियवाद । 


... (३) नेतिक इन्द्रियवाद (श०ाश्ले 5056 7॥०059 ) 











..... इस वाद के अनू सार किसी कम के _तैतिक गुण को तत्काल _अन्त:करण 
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अथवा नैतिक इन्द्रिय के द्वारा प्रत्यक्ष जाना जा सकता है। किसी कर्म के सत्‌ होने. 
का तुर-त ही अन्तःकरण में उत्पन्त अनुमोदन की सुखात्मक भावना के द्वारा प्रत्यक्ष- 

ज्ञान हो जाता है। एवमेव उसके असत होने का भी ज्ञान व अनमोदन की दुःखात्मक 

भावना के द्वारा तुरन्त हो जाता कर्मों के सत्‌ और असत्‌-भाव का ज्ञान उनसे 
अन्त:करण में उद्भूत नैतिक भावनाओं के द्वारा तुरन्त प्रत्यक्ष हो जाता है। अन्तः 
करण आच्तरिक प्रत्यक्ष की शक्ति है, जो कर्मों के नैतिक गुण को तत्क्षण पहिचान 

जाती है। जिस प्रकार हमें वाह्मय वस्तुओं के स्थल गुणों का स्थूल इन्द्रियों द्वारा तुरन्त 

ज्ञान हो जाता है, उसी प्रकार आन्तरिक नैतिक इन्द्रिय द्वारा कर्मों के नैतिक गुणों 

का भी ज्ञान हो जाता है। हमें वाह्म वस्तुओं के स्थल गुणों का प्रत्यक्ष-ज्ञान मन में 
उनके द्वारा उत्पन्त संवेदनों से प्राप्त होता है; नैतिक गुणों का ज्ञान भी मन में उत्पन्त 

_ नैतिक भावनाओं से होता है | नैतिक निर्णय से पूर्व नैतिक भावनाओं का उदय होता _ 
है । नतिक निर्णय, नेतिक भावनाओं के ऊपर आश्चित हैं। अनमोदन का सुखात्मक 
भाव कम के सत्‌ होने का सूचक है; इसी प्रकार अनुमोदन का दु:खात्मक भाव उसके 
असत्‌ होने का सूचक है। यही परिकल्पना नैतिक इन्द्रियवाद है । 


(४) नतिक इन्द्रियवाद की समीक्षा ((जॉवलेंडाा ० 079) $0॥56 ॥फ९ण ) 

नैतिक इन्द्रियवाद अन्त:करण को नितान्‍्त अपूर्वक मानता है--उसे बौद्धिक 
और सौन्दर्य परीक्षात्मक निर्णयों से भिन्‍न समझता है । इस वाद की यह मान्यता है 
कि अन्तःकरण कर्मों के 'सत्‌” “असत्‌' होने के लिये एक विशेष इन्द्रिय है। वह 
नैतिकता को एक विशेष भावना पर आश्वित करता है--सू खात्मक नैतिक अनुमोदन 
सत्‌ कर्मों के ज्ञान से उत्पन्त एक नितान्त अपूर्व भावना है; दुखात्मक नेतिक अनुमोदन 
असत-कर्मों के ज्ञान से उत्पन्न भावना है। द 

“यदि नैतिक अनुमोदन एक भावना-मात्र है, तो उसकीं दूसरी भावनाओं से 
उत्कृष्टता कंसे सिद्ध हो सकती है ?? यदि यह इन्द्रियजन्य भावनाओं से उच्चतर 
प्रकार की एक भावना होने के कारण मानने योग्य है, तो यह भावना से बड़ी कोई 
वस्तु है--इसमें मृल्य-निर्धारक निर्णय या बुद्धि का आदेश गुप्त-रूप से विद्यमान है । 
केवल “भावना-मात्र ही मान्य नहीं होती, बल्कि उसका मूल्य-निदंश करने वाला 
निर्णय माच्य है । द 

यह नैतिकता का आधार भावना को माना जाये तो नैतिक प्रत्यक्ष कीं 
सामान्य प्रामाणिकता सिद्ध नहीं हो सकती । “असंगत अथवा विरोधी भाव, केवल 
भाव-रूप में उनके किये जिन्हें उनकी अनुभूति होती है, समान-रूप से यथार्थ और 
प्रामाणिक है |” भावनायें स्वयं में न तो सत्य हैं, न मिथ्या, किन्तु उनके ऊपर आश्वित 





































श्र्८ के अक नी ति-शास्त्र 
































निर्णय सत्य या मिथ्या होते हैं । अब याँद सत्कर्म का अर्थ केवल व जो नतिक 
अनु मोदन नामक भावना का उद्रेक करता है, तब इस बात को अस्वीकार नहीं किया 
जा सकता कि भिन्‍म-भिन्‍न व्यक्तियों में भिन्‍त और विरोधी प्रकार के भी कर्म अनुमोदन 
की भावना को जन्म देते हैं। “बुषभ-युद्ध-अधिकांश स्पेन निवासियों में उत्स।हवर्धक 
अनुमोदन की भावना को जन्म देता है जबकि अंग्रेजों के हृदय में तीत्र अनुमोदन 
की ।९ विभिन्‍न व्यक्ति एक ही कर्म के ऊपर विभिन्‍न नेतिक निर्णय देते हैं। यदि 
व्यक्ति का अन्त:करण श्रान्ति पूर्ण नहीं है, तो नैतिक निर्णयों की विविधता केसे संभव 
है ? और यदि एक ही कर्म के ऊपर विविध निर्णय दिये जा सकते हैं, तो नंतिक 
निर्णयों की प्रामाणिकता किस प्रकार सम्भव हो सकती है ? यह नैतिक निर्णयों की 
प्रामाणिकता होती है, तो उवका आधार अनुमोदत या अनुमोदत की भावना नहीं 
हो सकती । उनका आधार बुद्धि के द्वारा नैतिक मूल्यांकन है। नैतिक ज्ञान में नैतिक 
निर्णय निहित होता है। नैतिक निर्णय आत्मा के उद्देश्य अथवा कल्याण की तुलना 
में अन्त:करण अथवा नैतिक बुद्धि द्वारा दिये जाते हैं। अतः नैतिकता भावचा-सात्र 
पर आश्चित नहीं हो सकती । इसके अतिरिक्त 'सत्‌” 'शुभ' का साधन है । बुंद्धि हमें 
उस 'शुभ के विचार को जन्म देती है जो आत्मा के सभी तत्वों की तृप्ति करता है। 
नेतिक निर्णय कदापि भी नैतिक भावनाओं पर आशवित नहीं हो सकते। 
नतिक भावनायें आत्मगत और परिवर्ततशील अनुभूति-मात्र हैं। वे सभी मानसिक 
प्रक्रियाओं में सबसे अधिक अविश्वसनीय होते हैं। अतः उनको नैतिक निर्णयों का 
आधार नहीं बनाया जा सकता, जो अपेक्षाकृत समझूप होते हैं। नैतिक निर्णय बुद्धि 
का निर्णय है। अश्रान्त नैतिक भावना बौद्धिक नैतिक निर्णय पर आश्रित है । 

फिर नैतिक भावनायें नैतिक निर्णयों के द्वारा परिमाजित की जा सकती हैं । 
अतः नैतिक निर्णय तैतिक भावनाओं के आधार नहीं बन सकते । नैतिक इन्द्रियवाद 
_ नेतिक निर्णयों में दोष-दर्शन के विरुद्ध हैं। अन्त:करण का नैतिक निर्णय सदैव अश्रात्त 
. है। यह कभी दोषयुक्त नहीं हो सकता । तब प्रश्त यह उठता है कि दोष-दर्शन कौसे 

ः होगा ? 

नतिक इन्द्रियवाद करत्तंव्य-बुद्धि अथवा नैतिक बाध्यता की भावना की पूर्ण 
. व्याख्या नहीं कर सकता। यह तथ्य मात्र, कि कोई कर्म हमारे मन में अनुमोदन 
. भावना को जन्म देता है, यह कारण बतलाने में असमर्थ है कि हमें उसे करने के लिये 
क्यों बाध्य होता चाहिये। वस्तुतः भावना-मात्र सदा विचारहीन तथा अन्धी होती है 


भी उत्पन्न नहीं हो सकती । 


चार-जन्म विश्वास के द्वारा आत्मा में उत्पन्त परिवतेव को अभिव्यक्त करते हैं 





बहु किसी को कुछ करने को बाध्य नहीं करती । अनुभूति से नैतिक बाध्यता कभी 


यह बाद पश्चाताप और चरित्र-परिवर्तत की व्याख्या नहीं. कर सकता, जो 










































अपरोदा ज्ञानवाद द क्‍ श्र्दे 


इस प्रकार नैतिक इन्द्रियवाद युक्ति-पृर्ण नहीं है। पूर्वकृत असत्‌ कर्म के तीक्र ज्ञान से 
पश्चाताप होता हैं । उच्चतर आदर्श के तीब्र ज्ञान तथा महत्तर-जी वन-यापन की प्रवल 
आकांक्षा से चरित्र का परिवर्तन होता है । 

(५) रसेन्द्रियवाद (4 ०5[॥९(0 5९05४ ९0०7४) 


रसे-द्रियवाद के अनुप्तार सौन्दयं नैतिकता का अन्तिम मानदण्ड है। सौन्दर्य 
'सत्‌ को सुन्दर में, और 'असत्‌' को असुन्दर में परिणत्‌ कर देता है । इन नैतिक 
गुणों का अपरोक्ष-ज्ञान, सौन्दर्थ-परीक्षक रसेन्द्रिय से प्राप्त होता है। शैफ्टसबरी, 
हचीसन, ह॒बंट, रस्कित और कई अन्य विद्वान इस मत के समर्थक हैं । “जो सुन्दर है, 
वही समरस और सानुपात है, जो समरस और सानुपात है, वही सत्य है, और जो 
सुन्दर और सत्य है, वही प्रिय और शुभ है ।” “सुन्दर और शिव तुल्य ४! और अभिन्‍न- 
है ।” हचीसन ने भी “कर्मों के सौन्दर्य-असौन्दर्य ” के विषय में कहा है। इसी प्रकार 
रस्किन ने कहा है कि, “रस ने तिकता का सूचक-मात्र नहीं है; रस की एकमात्र नैतिकता 
है। मुझे बतला दीजिये कि आपकी रुचि क्या है, और मैं बतला दंगा कि आप क्‍या 
हैं। हबंट ने भी शुभ और सुन्दर की अभिन्‍नता के ऊपर अत्ययथिक बल दिया है। 
नेतिक शक्ति था अन्त:करण रसेन्द्रिय है जो कर्मों की सुन्दरता और कुरूपता की 
सहजोपलब्धि करता है। नैतिक मूल्यांकन सौन्दर्यानुभूति है । अन्त:करण रसेन्द्रिय है । 
... यह सौन्दर्य तथा कुरूपता की सहज उपलब्धि करता है। सौन्दर्य सत्‌-भाव है । जबकि 
४७... कुरूपता, असत्‌भाव । अन्तःकरण रसबोध शक्ति है। अच्तःकरण को सुन्दर-असुन्दर की 
सहज अन भूति होती है । 
... सौन्द्ये-रस अनुभूति की वस्तु है। कुछ लोगों की सौन्दयं-रुचि अच्छी होती 
है, कुछ लोगों की दोषयुक्त । विभिन्‍न लोगों की विभिन्‍न सौन्दर्य -रचि होती है । अतः 
शेफ्ट्सबरी और हचीसन रसेन्द्रिय को नीति का पर्याप्त आधार नहीं मानते | ये दोनों 
विद्वान मनुष्य की सामाजिकता को नेतिकता का आधार बताते हैं। उनका विचार है 
कि जिसकी परिमाजित नैतिक रुचि अनृमोदन करती है वह सम्पूर्ण मानव-समाज का 
हित है, वह बहुसंखयक को अधिकतंम-सुख देने वाला है।..... हे 
(६) रसेच्द्रययाद की समालोचना....... जे कक, 
((पंपंशंश्रा 0 4०४०९ 55९ पक००ए )--- 8 पत ज 25 
रसात्मक और नैतिक भावनायें निरपेक्ष और प्रिय होती हैं। यद्यपि हम सुन्दर 
... और शुभ से प्रेम उन्हीं के लिये करते हैं, तथापि सत्‌ और शुभ, सुन्दर से अभिन्‍न 
# .. नहीं हो सकते। “सौन्दर्य हमें मुर्ध कर सकता है किन्तु हमें आज्ञा नहीं दे सकता ।” 
यह हमें उसकी प्रशंसा के लिये बाध्य नहीं कर सकता । चैतिक चेतना का आवश्यक 
.. तत्व नैतिक बाध्यता है। उसी का सौन्दर्य की रसात्मक भावना में अभाव है। पून: 
.... कत्त॑व्य-पालन में विद्रोही इच्छा का दमन और प्रलोभन के ऊपर विजय पाने के लिये 


30384 कल तन ंकका ता भजन न मर सती जल ++० की न गिरना ननापननान पिकन यकनिनर ना न कीननभता कान्‍ न पक 0-८ -3+-कननक१कत कल सकत पाता न्‍ीतिभ. 


.... ७; शैफ्टसबरी । 
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नीति-शास्त्र 


:ख का समावेश होता है। किन्तु, सौन्दर्य की प्रशंसा प्रिय होती है और उसमें दुःख 
का समावेश नहीं होता । 
... सौन्‍न्दय का मुल्यांकन मौलिक रूप से आत्मगत और परिवतंतशील भावना 
पर आश्रित होता है। अत: वह समरूप नहीं होता । किन्तु, नैतिक मानदण्ड अपेक्षा- 
कृत समरूप और अपरिवतेनीय होता है । अत: सौन्दर्य का शुभ से अभेद नहीं है । 
... यह आवश्यक नहीं है कि जो रसात्मक भावना का उद्रेक कर सकता है वह 
. नैतिक भावना का उद्रेक भी कर सकता है । समरसता और अनुपात रसात्मक भावना 
को उद्भूत कर सकते हैं। अत: सौन्दर्थ और शील एक ही नहीं हो सकते । 
.. सोन्दर्य का मंगल से अभेद नहीं है। यह आवश्यक नहीं कि सून्दर अनिवार्य 
रूप से सत्‌ हो । अश्लील गाने, अशिष्ट नृत्य, भद्दी तस्वीरें और अनैतिक नाटक सुन्दर 
हो सकते हैं, किन्तु उनका नैतिक औचित्य नहीं है | जो कुछ सुन्दर है वह सत्‌ नहीं । 


इसी प्रकार जो कुछ अस न्दर है वह असत्‌ नहीं । हे 
नेतिक अनुभव में कुछ विशिष्टतायें होती हैं जिनका सौन्दर्य के अनुभव में 


अभाव होता है, यथा, अनुमोदन-अननुमोदन के भाव, पाप-पुण्य का ज्ञान, प्रभृति 
आदि। वस्तुओं के सौन्दर्य को समझने अथवा न समझने के लिये हम किसी व्यक्ति 
को पुण्य अथवा पाप का भागी नहीं मान सकते । किसी सुन्दर वस्तु की सुन्दरता की 
प्रशंसा करने में असफल होने के कारण हमको अनुताप नहीं होता । उस अवस्था में 
हमें अननुमोदन की अनू भूति भी नहीं होती । कोई व्यक्ति जिसमें सौन्दर्य-बद्धि नहीं 
है या अत्यल्प है, समाज का सम्माननीय सदस्य या सज्जन हो सकता है । किन्तु नैतिक 
बुद्धिहीन व्यक्ति की सभी नैतिक वृद्धि-सम्पन्न व्यक्ति निन्‍दा करते हैं। अतः सौन्दर्य 


ओर शुभ एक ही वस्तु नहीं है। रसबोध मानव-प्रकृति का आवश्यक तत्व नहीं है । 
नेतिक निर्णय मानव प्रकृति का आवश्यक तत्व है । 


नेतिक बुद्धि को सौन्दर्य-बुद्धि में परिवर्तित नहीं किया जा सकता, क्योंकि उस 

- दशा में एक को प्रभुत्वसम्पन्नता का दूसरे में अनु भव मिलेगा । कर्तव्य स्वाद की वस्तु 
.. नहीं हो सकता । शफ्टसबरी और हचीसन सौन्‍्दर्य-बुद्धि के इस दोष से अनभिज्ञ थे । 
.. इसलिये, उन्होंने 'सामान्य-हित' अथवा “अधिकांश का अधिकतम-सख' का आश्रय 
लिया । उन्होंने 'सौन्दयंवाद का परसखवाद से योग किया । अतः उनका सिद्धान्त 

. परसुखवाद के सब दोषों से युक्त है । ह 
हा सौन्दर्य-परीक्षक निर्णय और नैतिक निर्णय सूल्य-सूचक निर्णय हैं। दोनों का _ 
. सम्बन्ध वस्तुओं से है। सौन्दर्य-असौन्दर्य वाह्म-वस्तुओं और व्यक्ति के कर्मों में होते 

: हैं, सत्‌ू-असत्‌ की सत्ता व्यक्ति के ऐच्छिक कर्मों में होती है, किन्तु सौन्दर्य-परीक्षक 
निर्णय, नैतिक-निर्णयों की अपेक्षा अधिक आत्मगत्‌ होते हैं। इसका कारण यह है कि 
. उनका व्यक्तियों के शारीरिक संगठन की परिवतंनशीलता के साथ अपेक्षाकत अधिक 


ल्‍ 530 रणाथ , मनुष्य के लिये हरे-रंग की शीतलता का कारण मनृष्य की... 
र नाड़ियों पर उसका विशिष्ट प्रभाव तथा प्रकृति में उसका बाहुल्‍य है, जब 



























अरुचिकरता का कारण उसका कम पाया जाना है । सौच्दर्य-परीक्षक 
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निर्ण यों का संवेदना से घनिष्ट सम्बन्ध है । ये अधिकतर आत्मगत तथा परिवर्तवशील 
हैं। नैतिक निर्णय अधिकतर विषयगत तथा परिवत नहीतन हैं । द 
तक निर्णय मानव-व्यवहार के सभी पक्षों पर दिये जाते हैं। उनका क्षेत्र 
सबको समाविष्ट करता है । “मानव जीवन का कोई भी क्षेत्र, तथा मानव-अनुभव 
का कोई भी रूप, ऐसा नहीं है जिसके ऊपर नैतिक बुद्धि अपना निर्णय न दे । 
किन्तु सौन्दर्य-विषय निर्णय मानव-व्यापारों के केवल एक अंश से ही सम्बन्धित हैं। 
वे प्राकृतिक वस्तुओं और मनुष्यों के कार्यों की सुन्दरता या कुरूपता के मृल्यांकन 
तक ही सीमित हैं । नैतिक निर्णयों का स्थान उनकी अपेक्षा उच्च है। नैतिक निर्णय 
कलाकति के ऊपर भी दिये जाते हैं। कला को नैतिकता की साधक होना चाहिये। 
सामाजिक कर्त व्य के लिये कला के हित को भी त्यागना पड़ता है। कुछ नाठक ऐसे 
होते हैं जिनका सौन्दर्य की दृष्टि में मूल्य होता है। किन्तु, वे अनेतिक होते हैं और 
लोकतीति के कारण सरकार उन पर प्रतिबन्ध लगा देती है। किस प्रकार की कला 
का स॒जन शुभ है ? स्वस्थ नैतिक भावनाओं की वृद्धि के लिये किस सीमा तक 
सौन्दयं-बुद्धि की तृप्ति से ऊपर संयम होना चाहिये ? ये समस्त प्रश्न नेतिक समस्‍यायें 
हैं। अत: नीति कला से उच्चतर है, वह अन्तिम लक्ष्यों से सम्बन्ध रखती है । सच्चे 
क्तिम ध्येय की विरोधी कला-प्रियता कभी भी उचित नहीं हो सकती । 
प्रश्न है कि नैतिक-निर्णय और सौन्दर्य -विषयक निर्णय में क्या सम्बन्ध है ! 
. सौन्दर्य-विषय निर्णय निर्देश करता है कि यह सुन्दर है। नैतिक निर्णय हमें बताता 
” है कि “यह विशेष प्रकार का सौन्दय प्रकत्या मृल्यवान हैे। अत: उसका अनुसरण 
होना चाहिये |” सौन्दर्य -विषयक निर्णय सौन्दर्य के विशेष प्रकार से सम्बन्धित है। 
नैतिक निर्णय आत्मा के हित के लिये उसके प्रकत मूल्य से सम्बन्धित है। उसका 
सम्बन्ध सुन्दरता के विशेष प्रकार के नैतिक मुल्यांकन से हैं । द 
... जब सौन्दयय और नीति-विषयक निर्णयों में विरोध होता है तो सौन्दर्य- 
विषयक निर्णयों को अप्रामाणिक हो जाना चाहिये । सौन्दर्य में मानव-स्वभाव के केवल 
. एक अंश को ही तप्त करने की सामर्थ्य है, जबकि नैतिकता सम्पूर्ण मानव स्वभाव को 
तप्त करती है । जो सौन्दर्य-परीक्षा के उपरान्त अच्छा ठहराया गया है लेकित नैतिक 
दृष्टि से बुरा है, यह मानव-प्रकृति के अंश-मात्र को सन्‍्तोष देता है, जिसे सम्पूर्ण 
मानव स्वभाव के आदर्श से विविक्त करके हम अच्छा समझते हैं। किन्तु, जब हम 
उसकी अपने सम्पूर्ण हित से तुलना करते हैं, तो हम उसका अनुमोदन करने में अस- 
.. अर्थ होते हैं और उसे अशुभ घोषित करते हैं। अनेतिक सौन्दय का उपभोग उचित 
नहीं है, क्योंकि वह आत्मा के हित की दृष्टि से घातक हैं। अतः नेतिक बुद्धि सौन्दर्य - 
... बुद्धि नहीं, तथा नीति कला नहीं है । सौन्दयंवाद नीति को रस की वस्तु बना देता . द 
.. है और उसकी वस्तुगत व्यापकता को छीन लेता है। ला 
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नीति-शास्त्र 


(७) साटिन्यू का सहज ज्ञानवाद तथा कर्म की प्रेरणाओं का मनोवेज्ञानिक 
वर्गीकरण - [#छलातारशंदोा एबषणीटाएंजा 5्पं्ड छा वलांगागा 
.. शैक्ापिश्यपोंड वाएणि।0गांजा) --- ह क्‍ 
द माटिन्यू का सिद्धान्त पर्याप्त सीमा तक नैतिक इन्द्रियवाद के समान है । स्वे- 
प्रथम वह कर्म की प्रेरणाओं का एक मनोवैज्ञानिक वर्गीकरण देता है | तत्पश्चात्‌ बह है 
कर्म की प्र रणाओं का एक नैतिक वर्गीकरण अस्तुत करता है, जिससे किसी की सत्‌- है 
_असत्‌ प्रकृति का निर्णय किया जा सकता है । द के 
द _माट्स्यू ने कर्म की प्रेरणाओं को प्रयोजन की संज्ञा दी है । वह उन्हें कम की 
जे रणायें मानता है। पहले यह श्राथमिक एवं गौण प्रेरणाओं के मध्य अन्तर का 
_ स्पष्टीकरण करता है। प्राथमिक कर्म प्रेरणायें वे प्रवृत्तियाँ हैं जिनका जन्म स्वा- 
भाविक सहज-प्रव त्तियों में से होता है तथा जो विचार के बिना ही उनके लक्ष्य की 
. आप्ति में जुट जाने की प्रेरणा देती है | गौण कमे-प्रे रणायें, वे प्रवृत्तियाँ हैं जिनकी _ 
उत्पत्ति स्वाभाविक वृत्तियों से होती है परन्तु उनमें विचार तथा अनुभव के आधार द 
पर परिष्कार हो जाता है । वे अपने उद्देश्यों द्वारा प्राप्त होने वाले सूख के हेतु उनकी 
प्राप्ति के लिये हमें प्रेरित करती हैं । प्रारम्भिक कम प्रे रणाओं में उद्देश्य का विचार 
अथवा उसका पूर्व चिन्तन नहीं होता । गौण कर्म की प्रोरणाओं में किसी की भावना 
का तुष्टिकरण करने वाले किसी उहेश्य का पूर्वे चिन्तन तथा विचार निहित रहता 
है । जब कोई व्यवित बल की प्राप्ति के लिये भूख की सहज प्रवृत्ति से भोजन करने ह 
की प्रेरणा पाता है तो उसे प्राथमिक कर्म-प्रे रणा हुई मानी जायेगी। परन्तु भूख की _« 
तृप्ति के उपरान्त जब वह जिह्म॒ के सुख के लिये किसी विशेष प्रकार का भोजन 
खाता है तो उसकी कर्म-प्रे रणा गौण मात्ती जायेगी, अर्थात्‌ उसकी सहज-भूख कृत्रिम 
भूख में परिवातित हो गई । 
(१) प्राथमिक कर्म प्रे रणायें निम्न प्रकार की हीती हं-- 
....._ (१) प्राथमिक प्रवृत्तियाँ--प्राथमिक प्रवृत्तियाँ आत्म-संरक्षण व प्रजाति । 
की अभिवृद्धि के निमित्त स्वाभाविक अवृत्तियों द्वारा समुत्पन्त प्रे रणायें होती हैं। इनमें हु त । 
. (अ) ज॑विक पशुवृ त्तियों, जैसे भूख, प्यास व यौवन प्रवृत्तियाँ तथा (ब) पाशविक हे 
सक्रियता अर्थात्‌ परिश्रम के उपरान्त शारीरिक व्यायाम की सहज प्रवृत्ति का क्मावेश 
. होता है । आकर्षक तथा प्रिय पदार्थ इन श्रवृत्तियों को मनुष्य के भीतर जाग्रत करते हैं । 
...... (२) प्राथमिक प्रवृत्तियाँ--प्राथमिक प्रवृत्तियों का जन्म दु:खद एवं अरुचि- 
. र पदार्थों द्वारा होता है। ये घृणाओं के समान होते हैं। ये हानिप्रद वस्तुओं को 
. ढूर हटाते हैं अथवा हमें उनसे पीछे हटा लेते हैं। इनके भीतर (क) किसी वर्तमान 
. हानिकारक पदार्थों के प्रति स्वाभाविक विकषंण अथवा घृणा की भावता, (ख) जिन. 
ने हमें हानि पहुँचाई है उनकी ओर क्रोध अथवा प्राकृतिक विरोध की भावना ० 
भविष्य में हमारे सम्मुख संकट उपस्थित करने की सम्भावना वाले पदार्थों, 
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(३) प्राथमिक आकर्ष ण--हमें हमारी प्रजाति की स्मृति दिलाने अन्य व्यक्तियों 
४. मथवा पशुओं के प्रति स्वाभाविक आकर्षणों को प्राथमिक आकर्षण कहा जाता है । 
42 हमारे जैसे व्यक्तियों के लिये स्वाभाविक रूप से उत्पन्न हो जाते हैं। वे कभी-कभी 
ऐसे पशुओं के प्रति भी जाग्रत हो जाते हैं जो अद्ध -वैयक्तिक अथवा हमारी प्रजाति _ 
के सन्तिकट माने जाते हैं | इनमें भावनाओं का आदान-प्रदान पाया जाता है। इनमें 
प्रमुखतया: (क) माता-पिता के हृदय में सन्‍्तान के प्रति होने वाला सहज वात्सल्य, 
(ख) अपने निकट से सम्बन्धित अन्य व्यक्तियों के सामाजिक स्नेह अथवा सहानुभूति, 
तथा (ग) दुखियों के प्रति स्तेह अथवा सहानुभूति के भावों का समावेश होता है। 
(४) प्राथमिक भावनायें--ये 'सत्य” “शिव” 'सुन्दर' के प्रति उत्पन्त होने वाली... 
सहज उत्कठायें हैं। इनमें (क) घटनाओं के कारण तथा उनकी प्रकति का ज्ञान प्राप्त 
करने की सहजवृत्ति अथवा बौद्धिक भावना अर्थात्‌ आश्चयं, (ख) सौन्दर्य की प्रशंसा 
तथा उसके उपभोग की सहजवृत्ति अथवा सौन्दर्य-विषयक भावना अर्थात्‌ प्रशंसा तथा 
(ग) बुद्धियुक्त प्राणियों के चरित्र श्रेष्ठताओं अथवा नैतिक आदर्श के मान की प्रवृत्ति 
अथवा नैतिक भावना अर्थात्‌ श्रद्धा का समावेश होता है | हमारे पूर्णता प्राप्त करने 
के प्रयास के मूल में ये ही प्राथमिक भावनायें सन्निह्वित हैं । 
. (२) इनकी गोण कमें-प्ररणायें इस प्रकार होती हैं-- 
के (१) गोण प्रवृत्तियाँ--ये अनुभव और सम्पके के द्वारा प्राथमिक प्रवृत्तियों के 
५ प्रिवर्तंत से उत्पन्त होती हैं। इनमें मुख्यतया: (क) स्वादप्रियता अर्थात्‌ भूख के. 
अभाव में भी जिह्ठा के सुख के लिये सुस्वाद भोजन की प्रवृत्ति, (ख) कामुकता 
अर्थात्‌ यौन प्रवुत्तियों से प्रेरित न होने पर भी ऐन्द्रिक सुख के लिये प्रयत्नशील होना 
(ग) विनोदप्रियता अर्थात्‌ पाशविक सक्रियता से प्रेरित न होने पर भी क्रीडा अथवा 
व्यायाम में संलग्न होना, (घ) विश्वाम की इच्छा, (च) सत्ता का मोह, (ण) धन का... 
लोभ आदि का समावेश होता है। धन और सत्ता की प्राप्ति का उद्देश्य आरम्भ में 
सुख होता है.। परन्तु धीरे-धीरे हितों की परिवतंनशीलता के नियम के अनुसार वे 
स्वयं ध्येय बन जाते हैं। स्वादप्रियता भोजन प्राप्ति की प्रवृत्ति का, कामुकता यौन 
प्रवत्ति का तथा विनोदप्रियता पाशविक सक्तियता का परिवर्तित रूप है। 


(२) गोण विकर्ष ण--ये स्वाभाविक न होकर ज्ञान तथा अनुभव के द्वारा 
. विकसित अरुचियाँ होती हैं। ये अनुभव तथा ज्ञान के द्वारा प्रवत्तिमुलक विकर्षणों के 


.. परिवर्तित स्वरूप हैं। इनमें (क) दुर्भावता अथवा दोषदृष्टि अर्थात्‌ दूसरों के दोष _ 
“जे $ खोजने की प्रवृत्ति, (ख) विशेष अथवा परिशोधात्मक प्रवृत्ति अर्थात्‌ हानि पहुँचाने... 
. बाले व्यक्तियों के प्रति क्रोध का पोषण तथा उन्हें हानि पहुँचाना, (ग) शंकाशीलता .._ 
... अथवा अविश्वास अर्थात्‌ दूसरों पर शंका करना तथा उनकी ओर के संकट की ब्येत्ना | 
. करना, आदि का समावेश होता है | दुर्भावना करना घृणा का परिवर्तित स्वरूप है। 
.. विद्वेष क्रोध का तथा शंकाशीलता भय का परिवर्तित स्वरूप है । 
(३) गौण आाकर्ष को 'ण अथवा भावुकता--वह स्वाभाविक अथवा प्राथमिक ... 


















































नीति-शास्त्र 
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आकर्षणों के विकृत स्वरूप हैं । जब हम सन्‍्तान, सतकर्मियों, मित्रों, तथा दूखियों के 
: प्रति उनके हिंत की दृष्टि से नहीं वरन्‌ उससे मिलने वाले सुख के कारण स्नेह करने 
लगते हैं तो हमारे गौण आकर्षण बन जाते हैं। इनमें (क) बच्चों के साथ आत्म- «... 
विषयक क्रीडाशीलता; (ख) सामाजिक सम्मेलन के सुख का मोह, (ग) दया का कै । 
उन्चारता और दशोना का समावेश होता है । ये वात्सल्य, सामाजिक स्नेह, तथा दया )॥ 


द्‌ः 


के प्राथमिक आकर्षणों के विकृत स्वरूप हैं। प्राथमिक आकषण भावुकतो के रूप में हे. 


विकत हो जाते हैं । ु ः हे व 
(४) गोण भावताये--जब हम 'सत्य', शिव, सुन्दर! के आदर्शों की साधना 





हि अप न के 4७ जब फर्क 


उनके निर्मित्त न करके वरन्‌ उनसे प्राप्त होने वाले सुख के निमित्त करते हैं तो उस 

अवस्था में हम गौण भावनाओं से प्रेरित होते हैं । इनमें (क) आत्मशिक्षण का लोभ 

अर्थात्‌ बौद्धिक साधना से प्राप्त होने वाले सुख के निमित्त ज्ञान अथवा सत्य की 
आराधना; (ख) कलाप्रियता अथवा सौन्दर्यपरायणता अथवा अपने ऐन्द्रिक सुख की 

प्राप्ति के लिये सुन्दर पदार्थों की प्राप्ति का प्रयास; तथा (ग) नैतिकता व धर्म में 
अभिरुचि अथवा नैतिक तथा धा्िक चर्चाओं में उनसे प्राप्त होने वाले सुख के. 
कारण रुचि का समावेश होता है | आत्मशिक्षण का लोभ प्राथमिक बोड्िक भावना 
अर्थात्‌ आश्चर्य अथवा जिज्ञासा का परिवर्तित रूप है, कलाप्रियता, प्रशंसा अथवा 5 ; 
सौन्दर्य-प्रियता का तथा धर्म और नैतिकता में अभिरुचि प्राथमिक वैतिक भाववा | 


अर्थात्‌ श्रद्धा का परिवरद्धित स्वरूप है। संयुक्त कर्म-प्रेरणायें सम्पके के नियमों के 
अनुसार प्राथमिक व गौण कर्म प्रेरणाओं के संयोग से उत्पन्न होती हैं । 
(८) मार्टिस्यु के कर्म-प्रे रणाओं के सनोवेज्ञानिक वर्गकिरण की आलोचना[-- 
_ अ्द्यपि मार्टिव्यु विविध कर्म -प्रे रणाओं की व्याख्या में अत्यधिक मनोवैज्ञानिक 
कुशलता का प्रदर्शन करता है, तथापि उसकी योजना विस्तृत तथा विशद्‌ नहीं है । 
उससे प्राथमिक आकर्षणों की सूची में माता-पिता के प्रति सन्तति के प्रेम, भ्रातृप्र म 
: तथा दाम्पत्य-प्रेम का उल्लेख नहीं किया है। उसने हूरदर्शी तथा बुद्धियुकुत अथवा 
. नैतिक प्रवृत्तियों का उल्लेख भी नहीं किया है । दूरदशिता का उद्देश्य उपभोग तथा 
. आत्मवुद्धि होता है। विवेक अथवा अन्त;करण आत्म-नियन्त्रण अथवा आत्म-बलिदान 
की माँग करता है । दूरदर्शिता की वृत्ति नैतिक मूल्यों की अवगणना करके सुखप्रद 
. अथवा लाभदायक की खोज किया करती है। बौद्धिक अथवा भैतिक प्रवृत्ति हानि- . '! 
. लाभ की चिन्ता किये बिना सत्‌ का अस्वेषण करती है। मारटिल्यु ने क्रोध तथा ' 
क्रय को प्राथमिक प्रवृत्तियाँ माना है। परन्तु अब उन्हें प्राथमिक संवेग माना जाता 
.. है। क्रोध का उदय युद्धकारी प्रवृत्ति से होता है तथा भय का जन्म पलायन-पप्रवृत्ति 
से होता है। मोर्टिन्यु भावनाओं को सक्रिय प्रेरणायें मानता है, परन्तु आधुनिक 
. काले में उन्हें शान्त-प्रकृति माना जाने लगा है । वे 'सत्य॑ं', 'शिव॑ , सुन्दर के चिन्तन 
; उत्पत्न होती हैं । भावनायें प्रेरणाओं को जन्म देती हैं, परन्तु स्वयं सक्रिय प्रेरणाये 
की भावना में से उदय होने वाली काये करने की प्रवृत्ति को... 
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रणा कहते हैं । प्रेरणा का जन्म संवेग तथा भावना के संयोग से होता है । मारटिन्यू 
कर्म-प्रेरणाओं को प्रयोजन कहता है । परत्तु प्रयोजन कोई संवेदना संवेग भावना नहीं 
होता; यह बह लक्ष्य-पदार्थ है जो काये करने की प्रेरणा देता है। भय तथा क्रोध 
जैसी अंधी संवेदनायें कार्य की प्रेरणा नहीं दे सकती | कर्म प्रेरणा हमें लक्ष्य के 
चिन्तन से प्राप्त होती है। मार्टिव्यू की कर्म प्रेरणा सूची का आधार शक्ति मनो विज्ञान 
है । अब इस सिद्धान्त की मान्यता नहीं रही । आधुनिक मनोविज्ञान मानवीय मस्तिष्क 
को परस्पर निर्भर कृतियों की एक जैविक एकता मानता है। मस्तिष्क के भीतर 
पृथक तथा स्वतन्त्र शक्तियाँ नहीं होतीं जैसा कि माटिन्यू की सूची में प्रतीत होता है। 
यद्यपि मार्टिन्यू के वगीकरण में पर्याप्त गुण हैं तथापि यह मनोविज्ञान की प्राचीन गलत 
धारणा पर आधारित है, यही इसका दोष है । 

९) भार्टिच्यू : कर्म प्र रणाओं का नेतिक वर्गोकरण 


(भत०्नबो (88नग्ट्थांजणा रण क्रणाएड ण॑ कैलांणा के फिबरततातल्य्ां5ड पराणि[- 
0पांशा! ) 


माटिन्यू ने नैतिक मूल्य की दृष्टि से निम्ततम से उच्चतस कर्म-प्रेरणाओं की 
निम्न सूची प्रस्तुत की है । 





. गौण विकषंण---अविश्वास, द्वेष, सशं कित होता । 
. गौण जे॑विक प्रवृत्तियाँ--आराम का प्रेम और ऐन्द्रिक सुख । 
प्राथमिक जे विक प्रवृत्तियाँ-भोजन तथा यौन उपभोग की पशु प्रवत्तियाँ । _ 
- प्राथमिक पाशविक वृत्तियाँ--अनियन्त्रित सक्रियता । 
. लाभ का लोभ--( पशु प्रवृति की उपज) । 
« गौण आकर्षण--(सहानुभूतिमूलक-संवेदताओं की भावनात्मक वृत्ति ) । 
, प्राथमिक विकषंण--घ॒णा, भय, क्रोध । 
, गौण पाशविक प्रवत्तियाँ--सत्ता का मोह अथवा महत्वकाँक्षा, स्वतन्त्रता 
का प्रेम । द 
5. गौण भावनायें--संस्क्ृति प्रेम । 
१०. प्राथमिक भावनायें--आश्चय तथा प्रशंसा । द 
११. प्राथमिक आकर्षण--वात्सल्य, सामाजिक मैत्री, उदारता, कृतज्ञता । 
१२. दया का प्राथमिक आकर्षण | 
१३" श्रद्धा की प्राथमिक भावता । 
| . उच्चतम | 
“कमं-प्रेरणाओं के नैतिक मुल्य की एक निश्चित तथा अपरिवर्तनीय व्यवस्था का 


3) &छ की ना ०६ >ण >एण ० 


.. होती है तथा उनमें मूल्य की दृष्टि से एक उत्तरोत्तर क्रम होता है, जिसमें एक कम | 
प्रेरणा नैतिक मूल्य के माप में दूसरे से उच्च होती है । क्रम में सबसे नीचे मौण | 

_. विकषंण अथवा अजित विकर्षण तथा शीर्ष पर नैतिक भावना अथवा श्रद्धा है । 
_ (मार्टिन्यू) | गौण विकर्षण अथवा द्वेषयुक्त प्रेरणायें इस मानदण्ड में निम्नतम मानी 




































5 आए आऔ% नीति-शास्त्र 
_ गई है। वस्तुतः वे दुर्गणों से अकारण ही प्रेम करने की वृत्तियाँ हैं। गौण जैविक 
प्रवृत्तियाँ अथवा अजित प्रवृत्तियाँ प्राप्त होने वाले सुख के निमित्त जैसे खाना, पीना, 
विश्वामप्रियता आदि, गौण विकर्षणों की अपेक्षा उच्च हैं| प्राथमिक जैविक प्रवृत्तियाँ 
जैसे भोजन, तथा पेय व यौन तृप्ति की स्वाभावरिक पशु-प्रवृत्तियाँ गौण जैविक प्रवृत्तियाँ 
की अपेक्षा उच्च हैं क्योंकि प्राथमिक जैविक प्रवृत्तियाँ आत्म-संरक्षण तथा प्रजाति- 
संरक्षण के लिये आवश्यक हैं। पाशविक सक्तियता अथवा शारीरिक व्यामाम (श्रम) 
. की प्राथमिक जैविक प्रवृत्ति स्वाभाविक जैविक पशु-प्रवृत्तियों की अपेक्षा उच्च है। 
गौण आकर्षण अथवा भावनात्मक सहानुभूतिपूर्ण संवेदनायें इनसे उच्च होती हैं क्योंकि 
उनमें निःस्वार्थ भाव होता है । प्राथमिक विकषंण इनकी अपेक्षा उच्च होते हैं। 
: क्योंकि वे वतंमान, भूत अथवा भविष्य की बुराइयों के प्रति स्वाभाविक विकर्षण होते 
 हैं। इनसे भी उच्च सत्ता का प्रेम अथवा महत्वाकांक्षा तथा स्वतन्त्रता प्रेम होता है 
क्योंकि उनमें आत्मनियन्त्रण, दूरदशिता, बुद्धिमत्ता और आत्मत्याग निहित होता है। 
गौण भावनायें, यथा-- संस्कृति, प्रेम अथवा बौद्धिक व्यायाम के प्रति आकर्षण इनसे 
भी उच्च होता है क्योंकि उनमें बुद्धि की उच्च शक्ति का प्रयोग निहित रहता है । 
_आइचर्य एवं प्रशंसा की प्राथमिक भावनायें इनसे उच्च होती हैं, क्योंकि उनका उद्देश्य 
सत्य एवं सौन्दर्य की आधारना होती है। इनसे उच्च प्राथमिक आकर्षण होते हैं; 
यथा--वात्सल्य तथा सामाजिक मैत्री | इनसे भी उच्च दुखियों के प्रति दया का... 
प्राथमिक आकर्षण होता है । दीन-दया से भी उच्च शुभ के प्रति श्रद्धा की प्राथमिक... 
भावना होती है । श्रद्धा शीर्ष पर है : गौण विकर्षण तली में है । 
माटिस्यू का मत है कि “संयुक्त प्रेरणाओं, नैतिक मूल्य एवं पद के आधार के 
निर्माण के तत्व ही होते है तथा वह मूल्य उन तत्वों के सम्मिलित मूल्यों के अनुपात में 
| होता हैं. ।* द द क्‍ 2० 323" 
. माटिव्यू के मतानुसार नैतिक गुण केवल ऐच्छिक कार्यों में ही होता है। 
प्रत्येक ऐच्छिक कर्म में 'प्रयोजनों' अथवा प्रेरणाओं का संघर्ष सन्निहित होता है। 
: संघर्ष की अवस्था में अन्त:करण सहज-ज्ञान द्वारा एक प्रेरणा को उच्च और दूसरी 
प्रेरणा को निम्न मान लेता है हमारा कर्तव्य यह है । कि हम उच्चतर को स्वीकार 
- करलें तथा निम्नतर को अस्वीकार कर दें । “वह प्रत्येक कर्म 'सत्‌” है जो किसी निम्न- 
तर प्रेरणा के रहते हुए भी उच्चतर का अनुसरण करता है। वह प्रत्येक कर्म॑ 'असत्‌, 
है जो किसी उच्चतर प्रेरणा की उपस्थिति में भी निम्नतर का अनुसरण करता है |7० 
पेरणाओं में संघ के अभाव में अन्तःकरण उनके नैतिक मूल्य का अंकन नहीं 
कर सकता । उनका नैतिक मूल्यांकन उनके एक साथ उपस्थित होने का. सहज परि- 
- णाम होता है। मार्टिन्यू का विचार है कि प्रेरणाओं के नैतिक मूल्य विविध श्रेणियों के 
होते हैं। यदि हम नैतिक मानदण्ड की दृष्टि से उच्च प्रेरणा की अपेक्षा निम्नप्रेरणा 
अपनाते हैं तो हमारे कम असत्‌' हैं। परन्तु यदि हम उसी प्रेरणा को किसी... 
9. टाइम्स ऑफ एथिकल थ्यौरी, पृ० २३५।.. 
बे पुस्तक पड़ २७० ॥ 





































5... नैतिक मूल्य हीं होता ।... 
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अन्य निम्नतर प्रेरणा की अपेक्षा चुन लेते हैं तो हमारा कर्म सत्‌ होता है। कम के _ 
ख्रोत अथवा प्रेरणायें नैतिक पद के एक उत्तरोत्तर क्रम में व्यवस्थित होती हैं। “उनमें 
से प्रत्येक अपने से निम्त व उच्च के मध्य होती है। निम्न की तुलना में वह सत्‌ 
तथा उच्च की तुलना में असत्‌ होती है तथा अपने विकल्प से प्रसंग के अभाव में उस 
पर कोई निर्णय नहीं दिया जा सकता ।” (मार्टिस्यू) । इस प्रकार किसी कर्म का सत्‌-. 
असत्‌ का निर्णय नैतिक मानदण्ड में उस प्रेरणा की स्थिति पर निश्भर है जिससे कि 
यह विकल्प प्रेरणा की तुलना में चुन लेता है । उदाहरण के लिये क्या क्रुद्व होना सत्‌ 
है ? इस प्रश्न के उत्तर के लिये यह देखना पड़ेगा कि क्रोध का संघर्ष किस प्रेरणा से 
हुआ है ? मान लीजिये कि उसका संघर्ष गौण सामाजिक आकर्षण अर्थात एक दूषित 
चरित्र वाले व्यक्ति के साथ सामाजिक सुख प्राप्त करने की प्रेरणा के साथ हुआ है, तो : 
ऋछ होना सत्‌ है। निम्नकोटि के संसर्गों से प्राप्त होने वाले सुख के निमित्त ओध 
का दमन करना असत्‌ कर्म है। मान लीजिये क्रोध का संघर्ष उस दयालुता के साथ हट 
होता है जो पश्चाताप करने वाले अपराधी को देखकर जाग्रत होती है तो ऐसी 
स्थिति में युद्ध होना असत्‌ है । द द | द 
सा्टित्यू का अन्त:करण सम्बन्धी सिद्धान्त नैतिक इन्द्रियवाद का परिवर्तित 
स्वरूप है। अच्त:करण नैतिक मापदण्ड में प्रेरणाओं की विविध श्रेणियों के प्रति एक 
सहज अथवा आन्तरिक संवेदनशीलता है । जब कोई कर्म किसी अन्य प्रेरणाओं की 
अपेक्षा एक विशेष प्रेरणा से प्रेरित होता है उस अवस्था में यह अन्त:ःकरण उसे विशेष _ 
प्रेरणा के नेतिक मूल्य का अनुमान सहज-ज्ञान द्वारा कर लेता है। जब हमें यह चेतना... 
होती है कि एक कर्म प्रेरणा दूसरी से उच्चतर है: तब हमारे भीतर एक नेतिक 
उत्तरदायित्व की संवेदना जाग्रत होती है कि हमें निम्न की अपेक्षा उच्च प्रेरणा का 
अनुसरण करना चाहिये। इस प्रकार अन्त:करण कर्मों के सत के प्रत्यक्ष अथवा सहज- 
ज्ञान की शक्ति है । नैतिक निर्णय सहज होता है । अन्त:करण नैतिक उत्तरदायित्व 
के ज्ञान की शक्ति भी है। अन्त:करण कमं-प्रेरणाओं के नैतिक मूल्य की श्रेणियों को 
हमारे सम्मुख खोल देता है। हमें इसे स्वीकार कर लेगा चाहिये क्‍योंकि वह्‌ हमारे | 
लिये ईश्वरीय इच्छा का रहस्योद्घाटन होता है । अन्त:करण मनुष्य के भीतर देवी... | 
ध्वनि है। ईश्वर नैतिक उत्तरदायित्व का स्रोत है । ० 2 आम 
(१०) साटिन्यू के सहज-ज्ञान की आलोचना 
-(स्ममंलंच्रा ण शक्कागाल्य्रा?5 प्राणि[0प्रांधा )--- के 
...._ माटिस्यू के सहज ज्ञान की निम्त आलोचनायें की जा सकती हि 
. मा्टिन्यू का नैतिक सिद्धान्त एक प्रकार का नैतिक इन्द्रियवाद है। अतः इसके 





भौतर नैतिक इन्द्रियवाद के समस्त दोष पाये जाते हैं। मार्िन्यू कर्म-प्रेरणाओं को... 


_ अ्रयोजन कहता है जो कि अशुद्ध है। प्रेरणायें प्रयोजन नहीं हैं । प्रयोजन क 


.. नैतिक मूल्य होता है। परन्तु उ 


देशम के विचार से शून्म सहज परेरणाओं का-कोई- | 


देश्य | 











































शहद 0 नीति-शास्त्र 


..... प्रेरणाओं का अपने नैतिक मूल्य के अनुसार निम्त तथा उच्च श्रेणियों में 
वर्गीकरण अन्त:ःकरण को सहज-न्ञान शक्ति द्वारा ज्ञात हो जाता है। यह सिद्धान्त 
कदापि भी सत्य नहीं है। कम-प्रेरणाओं का नैतिक वर्गीकरण अपरोक्ष ज्ञान का विषय 

. नहीं है। यह मार्टिन्यू के दार्शनिक विचार की सूझ है। नीति-शास्त्र एक विज्ञान के 

_ रूप में कभी भी सहज-ज्ञान की वृत्तियों की एक सूची से संतुष्ट नहीं हो सकता । 
इन सामान्य सिद्धान्तों की सहायता से उनकी व्याख्या करनी होगी तथा उनकी उपज 
नैतिक आदर्श में से सिद्ध करनी होगी । नीति-शास्त्र केवल इस साधारण वक्तिव्य से 
संतुष्ट नहीं हो सकता कि एक कमं-प्रेरणा दूसरी से उच्च है। नीति-शास्त्र की सतुप्टि 
के लिये वह कारण बताना होगा कि एक कर्म प्रेरणा दूसरी कर्म प्रेरणा से उच्च क्‍यों 

है व द्सरी प्रेरणा अपेक्षाकृत क्‍यों निम्त है । इस नैतिक भेद का आधार निश्चित 
. करना होगा । द 

.... कर्म-प्रेरणाओं के नैतिक मल्य का एक निश्चित मानदण्ड नियत करना अव्या- 
वहारिक है । किन्‍्हीं भी दो प्रेरणाओं के मध्य उच्चता व. निम्तता का सार्वभोमिक 
सम्बन्ध नहीं होता-। दोनों कभी सत्‌ और कभी असत्‌ होती हैं । कम-प्रेरणाओं के 
मध्य नैतिक पद का कोई निश्चित माप नहीं होता । यदि दयालुता तथा प्रतिरोध के 
मध्य संघर्ष उत्पन्न हो जाये तो दयालुता सभी स्थितियों में प्रतिरोध से उत्तम नहीं हो 


होती है । आर्द्रता के मोह में असत्‌ का समर्थन अथवा प्रोत्साहन उचित नहीं है । 

माटिन्यू श्रेणियों अथवा नैतिक मूल्य का उल्लेख करता है। उसकी नैतिक 
योजना हमें नेतिक मृल्य की श्रेणियाँ बताती है। एक प्रेरणा अपने से निम्न प्ररणा 
की तुलना में उच्च है और वही प्रेरणा एक अपने से उच्च-प्रेरणा की अपेक्षा निम्त 
. है। वह और भी अधिक निम्त-प्रेरणा की अपेक्षा और भी अधिक श्रे ष्ठ है तथा उच्च- 
: तर प्रेरणा की अपेक्षा निम्नतर है। यह कथन उपयुक्त नहीं है। पूर्ण सत्‌ और पूर्ण 
.. असत्‌ के मध्य अन्तर करना आवश्यक है । नैतिक मूल्य की श्रेणियों का वर्णन करना 
गलत है । “हम कभी भी अपने नैतिक कर्मों को कम या अधिक श्रेष्ठ अथवा छोटा 
या बड़ा दोष कहकर नहीं पुकारते । किसी भी विशिष्ट मामले में हमारे सम्मुख दो 
. मार्ग खुले होते हैं, जो कि उस समय सर्वेश्र ष्ठ अथवा निद्ृष्टतम होते हैं । 7! यदि 

.. किसी कर्म का उद्देश्य नेतिक आदर्श के अनुकूल है तो वह सत्‌ है अन्यथा असत्‌ । 
$ 82७) परिस्थितियों से पृथक किये जाने पर प्रेरणायें नेतिक दृष्टि से महत्वहीन 
. होती हैं। उनका नेतिक मूल्य उन परिस्थितियों पर निर्भर रहता है जो उन्हें जन्म 
.. देती हैं। किसी गम्भीर उत्तेजना से उत्पन्न क्रोध का नैतिक मूल्य अनुत्तेजनाजनित 
. क्रोध की अपेक्षा कम होता है। प्रतिरोध सत्य पर आधारित विरोध अथवा द्वेषपूर्ण 
भाव दोनों में से कोई भी स्वरूप ग्रहण कर सकता है। दयालुता विचारपूर्ण तथा 
भावक दोनों प्रकार की हो सकती हैं। किसी कमं-प्रेरणा को उसकी परिस्थितियाँ 


बा : एलीमेंट्स आँफ मारेल्स, पृष्ठ २५३। 








सकती । असत के प्रति प्रतिरोध की भावना दयालता अथवा आता की अपेक्षा श्रेष्ठ... 
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अपरोक्ष ज्ञानवाद द हज है. श्३्दे 





ह है 


. शक्ति ताकिक शक्ति से अभिन्‍न है, जो शाश्वत नैतिक नियमों को तत्काल जानकर, 


. शाश्वत, अपरिवतंनीय, सामान्य नैतिक नियमों का सहज-ज्ञान रखती है जो सामा 


... है। नैतिक निर्णय नैतिक नियमों के विशेष कर्मों में उपनय के परिकाम हैं। उ 


























प्रेरणाओं की उनके नेतिक मूल्यांकन सहित एक पूर्ण सूची तैयार करना 
असम्भव है। माटिन्यू ने भ्रात्‌-प्रेम, पित्‌-प्रेम, मातृ -प्रेम तथा दाम्पत्य- प्रेम का उल्लेख 
नहीं किया है । वह बुद्धियुक्त तथा दूरदर्शितापूर्ण प्रेरणाओं का वर्णन भी नहीं करता । 
उससे स्वयं यह स्वीकार किया है कि उसकी तालिका केवल अनमान पर आधारित 
है। “संयोगों की अत्यन्त जटिलता किसी ऐसी तालिका के निर्माण में कठिनाई 
उत्पन्त करती है । / यदि सूची पूर्ण भी हो तो वह एक नैतिक मानदण्ड जटठाने में 
असफल रहेगी । नीति-शास्त्र का उद्देश्य नैतिक आदर्श की प्राप्ति है जो कि नैतिक 
भेद का आधार है । वास्तव में मार्टिच्यू ने कर्म-प्रेरणाओं का कुछ सामान्य सिद्धान्तों 
के आधार पर वर्गीकरण किया है। उदाहरण के लिये, उसने अनेक प्राथमिक प्रवत्तियों 
को गौण प्रव्‌ त्तियों की अपेक्षा उच्चता प्रदान की है । यदि उसने सामान्य सिद्धान्तों 
का स्पष्ट उल्लेख किया होता तथा उनका उद्भव नैतिक आदर्श से सिद्ध किया होता. 
तो उसका कार्य सरल हो जाता । क्‍ 
( १९ ) दादशा निक सहज-ज्ञानवाद (+क्र050फ ८] परापरा[ं0ांशा ) 
युक्ति-निरपेक्ष अथवा अदाशेनिक सहज-ज्ञानवाद के अनुसार अन्त:करण की. 

प्रकृति संवेदनग्राही है जो विशेष कर्मों के नैतिक गुण की उपलब्धि सहज ही कर लेता. 
हैं। दार्शनिक सहज-ज्ञानवाद के अनुसार अन्त:करण का स्वरूप बद्धिमलक है, जो 
ने तिक नियमों को सहज रूप में ग्रहण करता है, विशेष कर्मों में उनको लाग करता 
है, और इस प्रकार उनके सत्‌-असत्‌ भाव का निर्णय करता है। पहिला नैतिक निर्णयों 
को अस्त:प्रज्ञात मानता है, दूसरा उन्हें अनुमेय मानता है । 
(१) तकवाद अथवा ताकिक सहज-ज्ञानवाद 
(एाब्राण्थांट एफ्र००एए 0 एब्रांणाबों गरापि।ं णाांध ) द ! 
तक वाद दाशंनिक सहज-ज्ञानवाद का एक रूप है। इसके अनुसार नैतिक । 

विशेष कर्मों में उनका उपनय करती हुई सद्सत्‌ का निर्णय करती है । नैतिक निर्णय 
अनुमान ज्ञेय होता है। उसका ज्ञान कर्म-विशेषों में सामान्य नैतिक इन्द्रियवाद और 
रसेन्द्रियवाद दोनों से भिन्‍न है, जिनके अनुसार नैतिक निर्णय सहज-अनुभवजज्ञे य होता. 
है । पहिले के अनुसार नैतिक शवित बौद्धिक है, जबकि दूसरे के अनुसार वह एक 
बोधेन्द्रिय है । 


कड्वर्थ ((४0७9०॥॥ )--कड्वर्थ का विचार है कि नैतिक विभेद मानवी 
अथवा ईश्वरीय दोनों प्रकार की स्वच्छ इच्छाओं से स्वतत्त्र है। मानवीय बुचि 






_ आवश्यक, और स्वतः सिद्ध है। नैतिक शक्ति एक सूक्ष्म इन्द्रिय नहीं है, बल्कि बौद्धि 





]2 , टाइम्स ऑफ इधिकल थ्योरी, खंड 































श्डज नी ति-शारत्र 
प्रकार के अन्त:करण की सहज उपलब्धि नहीं, बल्कि अनुमान की उत्पत्ति हैं। सद- 
व्यवहार सही नेतिक निर्णयों से होता है, जिसमें नैतिक नियमों का पर्याप्त ज्ञान 
निहित होता है । इस प्रकार बुद्धिमत्ता नैतिक जीवन का आवश्यक तत्व है।. 

क्लाक ((87:6)--क्लाके का विचार भी यही है कि वस्तुओं और व्यक्तियों 
में कुछ सामान्य, चिरंतन और अपरिवतंनीय सम्बन्ध हैं और यही सत्य और नीति के 
आधार हैं। मानवीय सम्बन्ध भी गणितशास्त्रीय-सम्बन्धों के समान नियत, शाश्वत 
और अपरिवत तीय हैं, जो कत्तंव्य के निर्धारक हैं--और बुद्धि को उतका सहज-ज्ञान 
होता है। नीति का आधार उन सम्बन्धों का औचित्य अथवा अनौचित्य है जो हमारे 
आपस में और हमारे तथा शेष-सष्टि के मध्य विद्यमान हैं। कत्त॑व्यों का प्रादर्भाव: 
निश्चित और अपरिवतंनीय मानव-सम्बन्धों से होता है । जब सम्बन्ध परिवर्तित हों . 
जाते हैं तो कत्तंव्य भी परिवरतित हो जाते हैं। यथा गुरु शिष्य का सम्बन्ध शिष्य- ह 
गुरु के सम्बन्ध से भिल्‍त होता है; अतः गुरु के शिष्य के प्रति कत्त॑व्य हैं, वे शिष्य के 
गुरु के प्रति जो कत्तंव्य हैं, उनसे भिन्‍न होते हैं । 

इस प्रकार कुछ कर्म अनिवार्यतः स्वयं सत्‌ या असत्‌ होते हैं। यहां तक कि 
ईश्वर की इच्छा भी सत्‌ को असत्‌ और असत्‌ को सत्‌ नहीं बना सकती । सच्चरित्र 
बनने के लिये वस्तुओं के यथार्थ चिरन्तन सम्बन्धों में हमारी अन्त:द्‌ष्टि होनी आव- 
| श्यक है । अत: ज्ञान-संचय का नैतिक जीवन में बड़ा महत्व है। 
बूलास्टन (५४०॥8807)--वह क्लाक॑ का शिष्य है। उसका विचार है कि 
सत्य ही सत्‌ है, और मिथ्या ही असत्‌ है। सत्कम सत्य का विधान है: असत कर्म 
उसका निषेध है । चोरी करता असत्‌ इसलिये है कि उससे इस सिद्धान्त का “कि चराई 
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| विचारमूलक है, नैतिक गुण सत्य के तुल्य है और ज्ञान ही परम मंगल है । 
| (१३) दाशनिक सहज-ज्ञानवाद की समीक्षा 
((जामंटरज्ा ए ?॥050फ्लांटवी वा। प्रातणांधाा ) 

... दाशनिक सहज-नज्ञानवाद नैतिक नियमों की व्याख्या और उनके बौद्धिक आधार 
का अन्वेषण कर सकने में असमथे है। वह केवल इतना बतलाता है कि अमुक कम 
अच्छा है, किन्तु उस कर्म के अच्छे होने का कारण नहीं बतलाता | वह नियमों को 
पष्ट नहीं करता वस्तुत: नियमों की परीक्षा, व्याख्या और औचित्य बतलाना आव- 
इयक है। नेतिक सिद्धाल्तों को स्पष्ट करने वाला आदर्श क्या है? इसका अनुसन्धान 
होना चाहिये । दार्शनिक सहज-ज्ञान नैतिक सिद्धान्तों अथवा नियमों की अनिवायंता 
| विधान करता है, किन्तु उसकी व्याख्या नहीं करता । वह नैतिक सिद्धा तों के. 

धार पर नहीं करता । नीति-शास्त्र का वास्तविक प्रश्न, जैसा कि सहज-.... 
हैं, यह नहीं है कि 'हमें नैतिक विभेदों का ज्ञान कैसे होता है ?' बल्कि... 
हुँ या है जिससे इन सत्र विभेदों का 











































अपरोक्ष ज्ञानवाद है, ढ़ ली | श्ड्श 


उद्भाव होता है ?” सहज ज्ञानवाद काननवादी है, उद्देश्यवादी नहीं । अत वह परम ._ 
शुभ से नैतिक नियमों की जो उसके साधन हैं, प्रामाणिकता का अनमान करने को 
अस्वीकार कर देता है। अतः सहज-ज्ञानवाद नैतिक नियमों की यौक्तिक व्याख्या देने द 
में असमर्थ है । द 


“नैतिक सिद्धान्त का सहज-नज्ञ यत्व स्वयं अपनी तक॑सम्मतता या पूर्ण प्रामा- 
शिकता को सिद्ध नहीं कर सकता । इस सहज-न्ञे यत्व का स्पष्टीकरण नीति-विषयक 
अनु भववाद कर सकता है। यह भी सिद्ध किया जा सकता है कि कोई सिद्धान्त-सहज- 
ज्ञय गोण-अर्थ में और केवल व्यक्ति के लिये हो सकता है | व्यवहार का कोई नियम 
जो कि व्यक्ति को सहज-ज्ञात और स्वतः: सिद्ध मालूम पड़ता है, जाति के अनुभव से 


प्राप्त सामान्यीकरण हो सकता है, जो अनुभव साधनों को साध्यों ले समायोजित 


करने में अथवा व्यवहार को जीवन की शर्तों से समायोजित करने में हुआ हो ।** जो 
व्यक्ति को स्वयं-सिद्ध दिखाई देता है जाति की दृष्टि में बैसा नहीं है । जो व्यक्ति के 
लिये अन्तःप्रज्ञात है, वह नैतिक विचार के लिये बैस्ता नहीं है। जो नियम सामान्य 
बुद्धि के अन्तः:करण में सहज-ज्ञान-गम्य मालूम पड़ता है, वह मानव-जाति के वंश- 
परम्परागत अनुभव से प्राप्त हो सकता है। अतः सहज-दन्ञान-गम्यता नैतिक नियम की 


यथाथथंता को सिद्ध नहीं कर सकती । 


तथा-कथित नेतिक नियम-विशेष इतने सैद्धान्तिक और अमूत्त हैं कि उनसे 
मृर्ते परिस्थितियों में व्यवहार का पथ-प्रदर्शन नहीं हो सकता । उनके अनेक अपवाद 
होते हैं। परिस्थितियों के अन सार, उसमें स्थायी या अस्थायी परिवत॑न करने पड़ते 
हैं। वे सामान्य परिस्थितियों में सामान्य लोगों के लिये उपादेय हो सकते हैं, किन्तु 


. विशेष परिस्थितियों में वे पथ-प्रदर्शन करने में अक्षम हैं । 


सहज-ज्ञानवाद नैतिक नियमों के विरोध को समाप्त नहीं कर सकता। यह 
सर्वविदित है कि नैतिक नियमों में यदा-कदा संघर्ष उत्पन्त हो जाता है। सहज-ज्ञानवाद 


. उस पर विजय प्राप्त नहीं कर सकता; वह सभी नैतिक नियमों को समान रूप में. 


प्रामाणिक और प्रभ त्वसम्पन्त मानता है। द 
अलग-अलग युगों और देशों में नतिक नियमों में अत्यधिक वैषम्प आ जाता 


 है। यहाँ तक कि एक ही काल और स्थान पर भी निश्चित नियम अनिश्चित स्वभाव. 


के पाये जाते हैं। सहज-ज्ञानवाद नियमों की परिवर्ततशीलता का विरोधी है | नैतिक 
नियमों का विरोध परम शुभ ही दूर कर सकता है, जिनसे उनकी प्रामाणिकता का... 


उद्भव होता है। तथा-कथित करत्त॑व्यों का संघर्ष अन्त:करण के बौद्धिक और भावा- का 
* त्मक तत्वों के संघर्ष का परिणाम हो सकता है। हमारी बुद्धि किसी कर्म-विधि का... 
... चुनाव कर सकती है जो आत्मग्लानि को जन्म दे सकती है। कोई धामिक ईसाई सोच. 
.... सकता है कि उस परिवार को च्च जाने के स्थान पर किसी संगीत पार्टी में जाना थे. . 








सेथ्‌ : नीति के सिद्धान्त, पृष्ठ १७४५ । 2 
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चाहिये, किन्तु इससे पश्चाताप की भावना पेदा हो सकती है । यहाँ पर उसकी बुद्धि 
एक कार्य-विधि को चुन॑ती है जो उसकी भावना को उत्तेजित करती है। इस विरोध 
का कारण साधारण है । बुद्धि अथवा विचार उदार हैं, किन्तु भाव अथवा संवेग अनुदार 
 हैं। यहाँ पर भी बुद्धि नैतिक आदर्श की सहायता से समस्या का हल निकाल देती है। 
हि यदि नैतिक नियमों का अन्तःकरण के द्वारा निर्धारित होता मान भी लिया 
| जाये, तब भी वे बाह्य नियम हैं। “अन्तःकरण को, जैसे कि कोई भी सच्ची परि- 
|. कल्पना कर सकती है, अपने ही कर्मों का निर्णय करने वाला सम्पूर्ण आत्मा न हीं माना 
| जाता, बल्कि एक विशेष शक्ति माना जाता है। यह नैतिक निर्णय की शक्ति है । 
, सदसत विवेक की एक सहजात और अनिवंचनीय शक्ति जो मानवीय चेतन से अलग- 
व स्थित हो मानवीय संकल्प के ऊपर अपने निर्णय लादती है ।/?* यदि अन्त:करण को 
सम्पूर्ण आत्मा मान लिया जाये तो वैतिक नियम को अन्तःनिःसुत माना जा सकता है। 
यदि उसे एक शक्ति-विशेष-मात्र माना जाता है अर्थात्‌ आत्मा का एक अंश मात्र माना 
जाता है तो एक अंश के द्वारा लादा हुआ नैतिक नियम सम्पूर्ण आत्मा के लिये बाहरी 
है | नैतिक नियम को आन्तरिक मानने के लिये उसे सम्पूर्ण आत्मा का नियम मानना 
पड़ेगा । यदि नैतिक नियम अन्तःकरण का आचन्तरिक नियम है, तो अन्त:करण आत्मा 
के अंश होने से इसका नियम सम्पूर्ण आत्मा का बाह्य नियम हो जाता है । 
बिना नैतिक आदर्श के नैतिक नियम निरर्थक है। वह किसी साध्य अथवा 
आत्मा के हित का साधन है। अन्त:करण के रूप में सम्पूर्ण आत्मा अपने अंशों के 
लिए विधान निर्माण करता है। अम्त:करण की आवाज अपने सच्चे और पूर्ण स्वरूप 
की आबाज है, जो कि अयथार्थ और अपूर्ण वासनामय आत्मा को सम्बोधित करती 
है । नैतिक नियम अवश्य ही प्रभत्वसम्पन्त और सर्वोच्च है, किन्तु उसका ऐसा होना 
. उसके अधिक व्यापक आत्मा से, एक उद्देश्य से जिसे मनुष्य एक विचारशील प्राणी 
के रूप में प्राप्त करने के लिये सतत्‌ प्रयत्नशीत रहता है, सम्बन्ध के कारण है । 
(१४) तकंवाद की समीक्षा ((सातथंहआ ० ए9श्रा०थां८ 7॥०079 ) 
... बलार्क के अतसार नैतिकता सम्बन्धों के औचित्य पर निर्भर करती है। 
हेतुसाध्य-विव्तं के दोष से युक्त है। नैतिकता औचित्य का आधार है, औचित्य 
_ नैतिकता का नहीं । किसी सम्बन्ध अथवा कर्म का नैतिक औचित्य उसके द्वारा सिद्ध 
होने वाले नैतिक उद्देश्य के द्वारा ही जाना जा सकता है। इससे अलग होकर वह 
सम्बन्ध नैनिक दृष्टि से मूल्यहीन है | नैतिक विभेदों को जन्म देने वाले जो औचित्य 
उसे किसी वस्तु के लिये औचित्य होना चाहिये--उसमें किसी लक्ष्य या आदर्श को 
गर्भित होना चाहिये, 'है' के विश्लेषण से 'चाहिए' को प्राप्त नहीं हो सकती । 
. मझाटिन्यू का भी विचार है कि औचित्य कम को नैतिक नहीं बनाता, बल्कि 






















































अपरोक्षवाद ज्ञानबाद द १४३ 


है । “असत्कर्म का आदर्श से विसंवाद होना--वह आदर्श जिसके अनुरूप एक मनुष्य 
का दूसरे से सम्बन्ध होता चाहिये ॥7* 
नेतिकता को ज्ञान-मात्र समझना, नैतिक गुण के व्यावर्तक धर्म को भूल जाना 

है । ज्ञान का सम्बन्ध तथ्य से है, तथा वैतिकता का सम्बन्ध आदर्श से । ज्ञान के द्वारा 
हम कर्म पर विचार करते हैं, नैतिकता के द्वारा हम आदर्श की ओर बढ़ते हैं । संत्य 

के साथ विश्वास न तो होता है, किन्तु उसमें प्रभुत्व नहीं होता जो कत्त॑व्य में गर्भित 

होता है। सत्य यद्यपि निरपेक्ष होता है, तथापि यह आदेश अथवा कुछ करने को बाध्य 
करने वाला नहीं होता । नैतिकता में कत्तंव्य बोध या नैतिक बाध्यता गभित होती है । 

. ज्ञान की विषय-वस्तुयें अवश्यम्भावी हैं। नीति का आधार संकल्प-स्वातन्त्र्य 
है । ज्ञान का अवश्यम्भाविकता विरोध नहीं है । नीति का इससे विरोध है। नैतिक _ 
कर्म स्वतन्त्र हैं । ज्ञान का विषय अस्वतन्त्र है । अत: नैतिक ज्ञान नहीं है। ज्ञानशील 
नहीं है। जानना और करना एक ही वस्तु नहीं है | प्राय: हम जानते हैं कि सत्‌ क्या 
है, तब भी करते हम असत्‌ हैं । 

बोद्धिक सहज-ज्ञानवाद के सभी प्रकार के अनुसार, नैतिक नियमों का ज्ञान: 


नेतिकता के लिये अनिवार्य है | इस प्रकार ज्ञान नैतिक जीवन का आवश्यक तत्व है। 
कुछ नीतिशास्त्री शील और ज्ञान को एक कर देते हैं, किन्तु यह आपत्तिजनक है । 
ज्ञात के साथ कत्तंव्य-बुद्धि या नैतिक बाध्यता नहीं पाई जाती जबकि नैतिक 
बाध्यता नैतिक निर्णय का आवश्यक अंग है। ज्ञान निरपेक्ष होता है, किन्तु आदेश 
. नहीं। किन्तु नियम निरपेक्ष व विधियूलक दोनों ही होता है। प्रभुत्वसम्पन्तता या 
 बाध्यता उसके लक्षण हैं। जो कर्म हमारे कर्तव्य हैं, हमें उन्हें करता चाहिये। उन्हें 
न करना असत कम है। 





ज्ञान के साथ नंतिक भावनायें नहीं पाई जातीं, जी नैतिक निणंयों के 
अनिवार्य लक्षण हैं। नैतिक निर्णयों के साथ सदेव नैतिक भावनायें पाई जाती हैं। 
मिथ्या-भाषण असत्‌ कम है। इस नैतिक निर्णय में अनुमोदन की दुःखप्रद भावना 
समाविष्ट है। परन्तु ज्ञान में नैतिक भावना नहीं है। पदार्थ-ज्ञान में अनुमोदन व _ 
अननुमोदन की भावना नहीं है । द 


ज्ञान में अवश्यम्भाविता होती है, जबकि नीति में चुनाव की स्वतन्त्रता होती 

है। ज्ञान स्वीकृति के लिए बाध्य करता है, नीति में संकल्प की स्वतन्त्रता निहित 

होती है। हम प्राकृतिक घटनाओं के ऊपर शासन करने वाले भौतिक नियमों को... 

जानते हैं । प्रकृति की सृष्टि में ही उनकी सत्ता है। ज्ञान में अवश्यम्भाविकता गर्मित _ 

है, किन्तु हम सत्‌-असत्‌ कर्मों में स्वेच्छापूरबंक प्रवृत्त होते हैं। नैतिक अप्दर्श की . 

... प्राप्ति हम स्वतन्त्रतापूर्वक करते हैं। इस प्रकार नैतिकता में स्वतत्त्र गर्भित है। ज्ञान न 
.. में स्वतन्त्रता गभित नहीं पर हा 


3७७॥७७७७७७७७/ ४७७७ 





नीति-शास्त्र, पृष्ठ १४३ | 
































डंडा हा छल के .. तनीति-शास्त्र 


गणित के सिद्धान्त और सम्बन्धों का प्रामाण्य मन की अपेक्षा नहीं रखता । 
उनका आधार वस्तुओं का अवश्यम्भावी संगठन है। . किन्तु, बिना सन की कल्पना 
किये, नैतिक सिद्धान्त अबोध्य हैं। गणित-शास्त्रीय सिद्धान्त “वस्तुगत हेतुओं' के ऊपर .: 
तिभेर है, जबकि नैतिक सिद्धान्त 'आत्मगत हेतुओं' के ऊपर निभेर है । अतः वस्तुओं 
और व्यक्तियों का शाइवत और परिवर्तनीय औचित्य, शाश्वत और अप रिवर्तंनीय 
नैतिक सिद्धान्त नहीं माना जा सकता । नैतिक नियम ईश्वरीय इच्छा में मृतिमान है, 
ओर परिच्छिन्न आत्मायें उसका पालन करती हैं। सहज-ज्ञानवाद परीक्षामुलक 
बौद्धिक तथा तक॑संगत नहीं है। यह नैतिक नियमों की युक्तिपृर्ण व्याख्या नहीं कर 
सकता । यह प्रचलित नैतिक नियमों को मान लेता है। 
(१५) बटलर का सहज ज्ञानवाद (8प्रा]९775 वाणात०णांशा) न 
. (१) बटलर- बटलर सहज-ज्ञानवाद का. समर्थ क है । उसका मत है कि अन्तः- 
करण अन्तिम नेतिक मानदण्ड है। अन्तःकरण मनुष्य-प्रकृति में सर्वोच्च तत्व होता 
है। यह नैतिक विवेक अथवा बुद्धि है। यह विचारात्मक तथा प्रभुत्वपर्ण है। यह 
नैतिक इन्द्रिय नहीं है। “जैसे इसमें बौद्धिकता है, वेसे ही यदि इसमें शक्ति होती 
तथा जैसे प्रभुत्व है वैसे ही बौद्धितता भी होती तो यह पूर्णतया विश्व पर शासन 
करता ।”_ 83 
बटलर के अनुसार, मानवीय प्रकृति एक जैविक सम्पूर्णता है जिसमें कूछ _ 
प्रेरणायें होती हैं जो आत्म-प्रेम और उदारता के आधीन होती हैं। आत्म-प्रेम और 
उदारतायें दोनों अन्त:करण के आधीन हैं। ये विशेष प्रेरणायें अथवा प्रवत्तियाँ अपने 
उद्देश्य की प्राप्ति करने का प्रयास करती हैं । ये विशेष प्रेरणायें या तो स्वार्थपरायण 
होती हैं अथवा पदार्थ प्रवुत्त। स्वार्थपरायण प्रेरणायें प्रधानतः कर्त्ता को लाभ 
.. पहुंचाती हैं तथा परार्थ-प्रवृत्त प्रेरणायें प्रधानतः अन्य व्यक्तियों को । मन के दो 
. सामाज्य सिद्धान्त हैं। (१) आत्म-प्रेम ($७॥ ],096) तथा (२) उदारता (86॥६- 
< ... शठथा००) या परोपकार-प्रवृत्ति । आत्म-प्रेम स्वाथ-परायण प्रेरणाओं को नियमित 
.._ करता है तथा उन्हें परस्पर एक दूसरे से संयोजित करके हमारे व्यक्तिगत सूख को 
.. अधिकतम करने का प्रयास करता है। उदारता अथवा पराथंवादिता परार्थ-प्रवत्त 
: प्रेरणाओं को नियमित करती एवं अभ्य-व्यक्तियों के सुख को अधिकतम करने का 
: अयास करती है। आत्म-प्रेम और उदारता दोनों बुद्धिमुक्त निष्कर्षात्मक सिद्धान्त हैं । 
: अच्त:करण ((00ंथा०८) आत्म-प्रेम उदारता से उच्च होता है।.... द 
.. आत्म-प्रेम तथा उदारता कछ प्रेरणाओं से उच्च होते हैं। आत्म-प्रेम व 
स्वयं ही यह निर्णय करते हैं कि दोनों की सस्तुष्टि कब और किस सीमा तक 
नों का नियमन अन्तःकरण द्वारा होता चाहिये। आदर्श मान- 












हैं हैं ॥ कोई विशिष्ट प्रेरणा स्वाभाविक रूप से दोष- ... 




















श्रम तथा उदारता के आधीन होती हैं तथा ये दोनों... 


कै में मजबूत अच्तर इबे ब्रकार है। असत्‌ ५ 
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कर्म सदा कर्म के किसी तत्व की अति अथवा अव्यवस्थित कार्य के कारण होता है । 
बही तत्व जब उचित मात्रा और उपयुक्त स्थान पर प्रयोग में आता है तो कर्म सत्‌ 
होता है । मनुष्य की आदर्श-प्रकृति के अनुसार कार्य करने में धर्म का समावेश होता 
है, यथा उसके विपरीत कार्य करने में अधर्म का समावेश होता है । किसी भी मनुष्य 
की वतंमान प्रकृति आदर्श-प्रकृति नहीं मानी जा सकती । गुण में आत्म-प्रेम तथा 
उदारता-पूर्ण आचरण भी आता है । इसका स्वाभाविक परिणाम समाज तथा व्यक्ति 
गैनों का सुख है । बटलर के तीति-शास्त्र में यह आत्मपुर्णतावाद का तत्व है । 


(१५) बटलर के सहज-ज्ञानवाद की समीक्षा 
(एजॉतंसंश्रा ० छिप्रीश?$ प्राणाएएंशा ) 


द (१) बटलर के अनुसार, अच्त:करण मानव-प्रकृति में श्रेष्ठ तत्व है। अन्त:ःकरण द 
बौद्धिक है जो कि सत्-भाव के नियम के बारे में विचार करता है। बौद्धिक 
अन्त:करण नैतिक नियम को प्रत्यक्ष करता है। बटलर अन्त:करण नैतिक नियम को 
प्रत्यक्ष करता है। वह अन्तःकरण को आत्म-प्रेम और परोपकारशीलता में प्रधान 

|... मानता है, जो उन्हें नियन्त्रित करता है। यह मत तकेसंगत व उपयुक्त है । 

| (२) परन्तु बटलर के मतानुसार नैतिक नियम की व्याख्या नहीं दी जा 

... सकती । यह मत ज्नान्‍्त है। नैतिक नियम आदर्श अथवा बौद्धिक आत्मा की लब्धि 

के लिये साधन है। यह नियम, नियम के लिए नहीं । यहू स्वयं-सिद्ध नहीं । यह श्रेष्ठ 
.. ध्येय अथवा शुभ का साधन है । बटलर आत्म-प्रेम और परोपकार प्रवृत्ति के विरोध, 

तथा आत्म-प्रेम और अन्त:करण के विरोध का समन्वय नहीं कर सकता ।... ७ 
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(१) सुखवाद ओर बुद्धिपरतावाद-- 

सुखवाद व बुद्धिपरतावाद के मध्य मुख्य अन्तर इस प्रकार हैं--सुखवाद 
_ इन्द्रियपरता के ऊपर बल देता है और सुख को परम शुभ मानता है। बुद्धिपरतावाद 
सुखबाद का विपक्षी है।यह बुदि के अधिकार के ऊपर बल देता है और धर्म 
अथवा सच्चरित्र को परम शुभ मानता है । वह इन्द्रियपरता के विनाश पूर्वक बुद्धि 
पर जीवन को ही धर्म मानता है। सुखवाद के अनुसार आत्म-तृप्ति ही परम कल्याण 
है; बुद्धिपरता के अनुसार आत्म-विजय परम कल्याण है । आत्मतृप्ति इच्छाओं की 
तृप्ति को कहते हैं, और आत्म-विजय इच्छाओं के दमन अथवा नियन्त्रण या इच्छाताश 
को । सुखवाद बुद्धि के अधिकार की अवहेलना करता है और उसे वासना की परि- 
चारिकामात्र समझता है | बुद्धिपरतावाद वासनाओं को ठुकराता है और उसे आत्मा को _ 
शरीर से जकड़ने के लिये जाल के तुल्य मानता है | वह शुद्ध बुद्धिमय जीवन का. 
पक्षपाती है, जिसमें इन्द्रियपरता का लेशमात्र भी न हो । बुद्धिपरतावाद के दर्शन 
प्राचीन यूनान में सिनिसिज्म (कठोर तपश्चर्यावाद) और स्टोइसिज्म (विरक्तिवाद) के 
रूप में, मध्ययुगी ईसाई धर्म में सन्‍्यासवाद के रूप में, और कान्‍्ट के नीति-शास्त्र में. 
बुद्धिपरतावाद अथवा कठो रतावाद के रूप में होते हैं । 


(२) विरक्तिवाद ((:चंथंआ) 

प्राचीन ग्रीस में जीनो (2०70) विरक्तिवाद का प्रवर्तक था । यह साइरेनिक 
. (एगथाबंणंधा) स्थूल आत्म सुखवाद (67085 08०॑त्रांए स्त्तठ्तांशा ) के विरुद्ध 
. प्रतिक्रिया है। विरक्तिवाद मानता है--धर्म (७॥०6८) धर्म के लिये है। यह सुख 
.._ [श[८४४ए०) अथवा आनन्द (प979/॥7655) का साधन नहीं । कत्तंव्य के लिये कत्तेंव्य 
... करो, क्योंकि यह तुम्हारा कत्तंव्य है । स्वास्थ्य, धन, सम्मान, और सुख नेतिक दृष्टि 
.._ से उदासीन अथवा असत्‌ है; जब तुम उनके लिये प्रयत्न करते हो । धर्ममात्र हमें सुखी 


.. करता है, जब हम धर्म का अनुसरण निःस्वार्थ भाव से करते हैं | सुख-दु:ख के प्रति 
... उदासीनता, भाग्य की अवहेलता, लोकमत के प्रति उपेक्षा, आवश्यकताओं को अल्पतम 











प्रकृति का सरलता की दिशा में लौट आना और आत्म-निरभर धामिक जीवन 


)“26» फ. (..) इस मत का प्रवत्तंक था | विरक्तिवाद | क्‍ 
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की भाँति बुद्धिवादी विरक्तितवाद धर्म अथत्रा बुद्धिमय जीवन को श्रष्ठ हित 
| मानता है । परन्तु यह कई महत्वपूर्ण बातों में विरक्तिवाद से भिन्‍न है । 
| इस मत में “प्रकृति के अनुसार जीवन” का अर्थ “बुद्धि के अनुसार जीवन 
| ““ह टिया गया है। बुद्धि अथवा विवेक मानव प्रकृति तथा बाह्य प्रकृति दोनों में होती 
। है | प्रकृति और मनुष्य में बुद्धि अथवा विवेक मानव तत्व हैं । यह मानव-समाज के 
प्रचलित नियमों में अभिव्यक्त होता है । अतः समाज के नियमों का पालन करना 
मनुष्य का कत्तबव्य है। इस प्रकार बृद्धिवादी विरक्तिवाद नैसगिक जीवन अथवा 
समाज के स्वार्थ सामंजस्यपूर्ण अथवा बौद्धिक जीवन का समर्थन करता है। यह उम्र 
व्यक्तिवादी नहीं है । क्‍ 
यूनान ((76००७) के नगर-- राज्यों का संकी्ण जीवन से अससन्तुष्ठ होकर 
बुद्धिवादी विरक्तिवादी-विश्व नागरिकता (श०व (प्रंश्शाशंम0) के सिद्धान्त का 
प्रतिपादत करता है। यह विश्व-राष्ट्र विचार की प्रथम अभिव्यक्ति है । कान्‍्ट का 
'साध्यों के राज्य' इसके सदस्य हैं । बुद्धिवादी-विरक्तिवादी भी व्यक्तिवादी जीवन 
व्यतीत करता था, परन्तु समाज के नियमों से सामंजस्यपूर्ण वेयक्तिक जीवन, समाज 
से विच्छिन्न नहीं है । बुद्धिवादी विरक्तिवादी-आशावादी था। इस मत में वे सभी 
दोष पाये जाते हैं, जो कि बुद्धिपरताबाद में होते हैं । 
(४) ईसाई सनन्‍्यासवाद-- 
है सनन्‍्यासवाद मध्ययुगीन ईसाई धर्म में पुन: प्रतिष्ठित हुआ । यह ईश्वर की 
- धर्मंपरायणता पर आश्रित है । इस बात का सिद्धान्त है कि हमें स्वर्गस्थ पिता ईश्वर 
के समान पूर्ण होता चाहिये | ईसाई धर्म बाह्य कर्मो पर नहीं वरन्‌ हृदय तथा संकल्प 
की शुद्धता पर बल देता है। यशु मसीह ने जीवन के नैसरगिक सुखों के उपभोग की 
मति दी है। तथापि उनके पीड़ा सहने आत्म-नियन्त्रण करते, तथा आत्म-बलिदान 
के आदर्श ने ईसाई चिन्तन पर एक स्थायी प्रभाव डाला है। ईसाई सनन्‍्यासी देहिक 
जैव वृत्तियों के बलिदान को श्रेष्ठ शुभ मानता है ! द 
. इस बात के अच्य सिद्धान्त इस प्रकार हैं--“जीवित होने के लिये मर 
जाओ" ([02 /0 ॥५०), आत्मा के जीवन के लिये देह का बलिदान कर दो, देह 
है आत्म के मार्ग में रोड़ा है; अत: आत्मा के पुनरुद्वार के हेतु देह का उत्पीड़न एवं 
है बलिदान किया जाना चाहिये; देह के बलिदान का परिणाम आत्मा का पुनर्जीवन 
... होगा । 











पसवादी नहीं है । तथापि पस्लोकवादी है, यह इहलोक को केवल एक यात्रा 




































सन्‍्यासवाद के विचारों को ईसाई धर्म ने भव्यपेटावाद (उ००फाआतांझा) 
. से लिया है, जो इस बात पर बल देता है कि आत्मा संसार के बच्चन में पड़ गई है, 
. तथा वह अपने अमर गुह-स्वर्ग में जाने के लिये तड़प रही है । आधुनिक ईसाई धर्म 






































श्थद का ह् द नी ति-शा सत्र 


(५) कान्‍्ट का बद्धिपरतावाद, कठोरतावाद, कुच्छावाद, नंतिक विज्ञुद्धता- 
बाद अथवा नियमानुवत्तितावाद 
(ह्राए5 एज्रांणानोांचा, सिंटुणांगा, शिप्रांशा रण प०्ाक्षोंआ ) जा 
प्रसिद्ध जर्मन दार्शनिक इकानुयेल कान्ट (]शागराक्षाप॥ (४0/) का बुद्धि 
परतावाद सुखवाद का विरोधी है । सुखवाद वासनाओं के अधिकार पर बल देता है 
जबकि बुद्धिपरतावाद बुद्धि के अधिकार पर बल देता है। ब्रेडले सुखवाद को सुख- 
सुख के लिये' और बुद्धिपरताबाद को “कत्तेव्य कत्त व्य के लिये” का सिद्धान्त कहता 
है | सुखवाद आत्मतुष्टि या इन्द्रिय तृप्ति का श्रचारक है, और बुद्धिपरतावाद आत्म- 
निषेध, आत्म-विजय अथवा इन्द्रिय दमन का प्रचारक है । सुखवाद नैतिक मानव को 
प्राकतिक मातव बनाने का प्रयत्न करता है; बुद्धिपरतावाद प्राकृतिक मानव को 
. आदर्श अथवा नैतिक मानव बनाने का प्रयत्न करता है। निम्नतर संवेदनशील आत्मा 
इन्द्रियपरता की तृप्ति सुखवाद का आदर्श है; उच्चतर आत्मा की तृप्ति अथवा 
विशुद्ध बुद्धिमय जीवन बुद्धिपरतावाद का आदर्श है। बुद्धि मनुष्य को समस्त निम्त- 
श्रेणी के पशुओं से अलग करती है । यह मानव-स्वभाव का विशिष्ट धर्म है । इन्द्रिय- 
परता मानव-स्वभाव में पाशविक प्रकृति का अवशिष्ट अंश हैं, अत: उसका उन्पू- 
लग होना चाहिये । शुद्ध बुद्धि पर जीवन को प्रोत्साहित करता चाहिये । बुद्धिपरता- 
वाद उद्देश्य अथवा आदर्श की स्पष्टोक्ति नहीं करता। वह नेतिक नियम का 
निरपेक्षता अथवा व्यवहारिक बुद्धि के निरपेक्ष आदेश की परिपुष्टि करता है। वह 
सर्वोच्च नैतिक संज्ञा के रूप में कत्त व्य को प्रधानता देता है। उसके अनुसार 'सत्‌'ः 
'शुभ' से उच्चतर है। कान्‍्ट नैतिक आदर्श परम मंगल की अवहेलना करता है। वह 
सावेजतिक निरपेक्ष नेतिक नियम पर जोर देता है । 
द कान्‍्ट का बुद्धिपरतावाद दाश निक सहज-ज्ञानवाद के समान है। कान्‍्ट अन्तः- 
.. करण को व्यावहारिक बुद्धि मानता है, जो नैतिक नियम को अपने ही ऊपर व्यवहृत 
.. करती है । नेतिक नियम का सहज-न्नान होता है । वह अनुभव निरपेक्ष है, ऐन्द्रिय 
.. अनुभवज्ञेय नहीं । वह स्वतः सिद्ध है । कान्‍ट ने नैतिक नियम से वैतिक सूत्रों को 
... अनुभित किया है वे सूत्र भी स्वयं सिद्ध हैं। विशेष कर्मो के सदसत्‌-भाव का अनु- 
.._ भान उनके नैतिक नियम से साम्य या वैषम्य से होता है। किसी कम का नेतिक 
 शण उसके परिणामों से निर्धारित नहीं होता, वरन्‌ प्रेरणा की विशुद्धता से होता 
. है | सहज-ज्ञानवाद नैतिक नियमों के पक्ष में कोई दाशंनिक युक्ति नहीं देता | कान्ट. « 
को दाशंनिक आधार देने का प्रयास करता है | कानन्‍्ट का बुद्धिपरता- 















उसकी वास्तविक प्रकृति 
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.. में अवस्थित सार्व जनीन सामान्‍य तत्व है । उसके द्वारा लागू किया हुआ नैतिक नियम 
भी सावंभौम है। वह स्वयं सिद्ध है। बुद्धि को उसकी सहज उपलब्धि होती है । 


. उसी की खातिर होना चाहिये । अर्थात्‌ वह स्वयं साध्य है। बिता शर्ते उसका पालन 


_ भी नहीं होना चाहिये | कान्‍्ट, अनुभूति, भाव तथा स्थायी भाव को देतिक जीवन 

में स्थान नहीं देता । केवल निरपेक्ष नैतिक नियम के प्रति विशुद्ध सम्मान को स्थान 
.. देता है। सदिच्छा वासनाहीन, उद्देश्यहीन, परिणाम-विचारहीन तथा नेतिक नियम . 
..- के प्रति विशुद्ध सम्मान से प्रेरित इच्छा है। यह अनुभूति या भाव से युक्त हो सकती 


.. परता का लेशमात्र नहीं है । इनमें कर्मो के परिणामों का विचार न 
.. की नियमवादी नीति उपयोगिता की पूर्णतया विरोधी _ 
.._ सामाजिक उपयोगिता तथा अनुषपयोगिता का विचा 









































बुद्धिपरतावाद अथवा कृच्छवाद द वि 5] 


लिए विजातीय है | अत: विशुद्ध बुद्धिमय जीवन व्यतीत किया जाता चाहिये; 

वासनाओं का निग्रह होना चाहिये। सच्चरित्र ही परम मंगल है। सच्चरित्रता सदिच्छा 
में सच्निहित है । सदिच्छा बौद्धिक इच्छा है । बौद्धिक इच्छा नैतिक नियम का पालन 
करने की इच्छा है, जिसे वह अपने ऊपर लागू करती है | इच्छा व्यावहारिक बुद्धि 
अथवा सक्रिय बुद्धि है। व्यावहारिक बुद्धि अपने लिये विधान-निर्माण करती है । 
वह अपने ही ऊपर नतिक नियम लागू करती है । व्यावहारिक बुद्धि मानव स्वभाव 


नैतिक नियम निरपेक्ष आदेश है। वह एक शर्तंहीन आज्ञा है। वह किसी उद्देश्य का 
साधन नहीं है । वह सुख या सामाजिक हित का भी साधन नहीं। उसका पालन 


होना चाहिए । नैतिक नियम निरपेक्ष विधि है, जिसका पालन करना चाहिये। यह 
कोई शुभ साधन नहीं है । द ््ि 
सदिच्छा (5006 ५४॥॥) घ्वतन्त्र है। निरपेक्ष आदेश का अनुसरणकारी 
संकल्प स्वतन्त्र अथवा स्वयं शासित है। सदिच्छा नैतिक नियम के प्रति विशुद्ध- 
सम्मान प्रदर्शन-पूर्वक कम में ध्रवृत्त होती है। जो इच्छा किसी बाह्य लक्ष्य की कामना 
से प्रेरित होती है वह परतन्त्र होती है। वह इच्छा स्वतन्त्र नहीं, बल्कि किसी बाह्य 
वस्तु के आधीन होती है। भाव कामना बुद्धि के बाहर की वस्तु है; बुद्धि आत्मा 
का आवश्यक तत्व है | अतः संकल्प का प्रेरक भाव अथवा कामना को नहीं होना 
चाहिए | प्रेम अथवा सहानृभूतियूवंक किया हुआ! कर्म अनेतिक है। 
द सदिच्छा बौद्धिक (९४४०7४।) है। यह निरपेक्ष नैतिक विधि या नियम का 
पालन करती है । नैतिक नियम कोई उद्देश्य की साधन नहीं । सदिच्छा, स्वयंशासित 
इच्छा, लक्ष्यहीन इच्छा है। यह कान नहीन, उद्देश्यहीव तथा परिणाम-विचारहीन 
च्छा है । यदि इच्छा, कामना, सहज, प्रवृत्ति, अनुभूति, संवेग या स्थायी भाव से 
प्रेरित हो, तो यह परतन्त्र होती है। परतन्त्र इंच्छा अनेतिक है । उदार तथा अनुदार 
सब भावों से इच्छा को वर्जित होना चाहिये । इसका कोई उद्देश्य नहीं होना चाहिये, 
चाहे यह स्वार्थ सिद्धि के लिये हो या परहित के लिये । इसमें उहेश्य का विचारमात्र | 


है, परन्तु इसके द्वारा प्रेरित नहीं होती .। सदिच्छा पूर्णतया बौद्धिक है। इसमें इन्द्रिय- 






























१५० नीति-शास्त्र 


क्‍ हमें कत्तं व्य के लिए कत्तंव्य करगा चाहिये | उसके परिणाम और उद्देश्य कुछ 
भी क्‍यों न हों। कत्तंव्य का पालन नैतिक निथम के प्रति विशुद्ध सम्मान-पू्वेक होना 
चाहिये | किसी भी कम का प्रवृत्ति द्वारा निर्धारंण नहीं होना चाहिये । किसी कर्म 


|... एक विषयरहित विशुद्ध आकार है । कान्‍्ठ इस आकार की पूर्ति निम्नलिखित नैतिक 
सूत्रों से करता है : 

क्‍ (१) केवल उसी सूत्र के अनुसार कार्य करो जिसे तुम उसी काल में सामान्य 
नियम बन जाने की इच्छा कर सकते हो । 


. (२) “इस प्रकार काय करो कि मानवता सदव साध्य बनी रहे, चाहे वह 
(मानवता) तुम्हारे अन्दर हो चाहे किसी अन्य के । 


(३) 'साध्यों के, राज्य के सदस्य होकर कम के प्रवत्त हो । 


कानन्‍्ट के अनुनार, यद्यपि सदिच्छा, सच्चरित्र अथवा धर्म परम मंगल हैं 
तथापि धर्म सुख के योग से पूर्ण मंगल का निर्माण होता है। धर्म हमारी इच्छा 
के ऊपर निर्भर है । सुख बाह्य अनुकूल परिस्थितियों पर अवलम्बित है, जिनके ऊपर 
हमारा कोई नियन्त्रण नहीं है | धर्म और सुख में सम्बन्ध आवश्यक न होकर संयो- 
गात्मक है। इस जीवन में धर्म का पुरस्कार सुख के रूप में मिलना अनिवाय नहीं । 
ईश्वर परलोक में धर्म को सुख से संयुक्त करेगा । ईश्वर धर्म और सुख के सामञ्जस्य 
का स्थापन परलोक में करता है । क्‍ 
नीति का एक मूलभूत सिद्धान्त संकल्य-स्वातन्त्य ([76०१०४ ० ५७] ) 
न्‍्ट कहता है-- तुम्हें करता चाहिये, अतः तुम कर सकते हो।” (॥॥07 008- 
॥8; 08006 ॥07 ०2॥50) कत्तंव्य-बुद्धि अथवा नैतिक बाध्यता में क्रृति- 
. स्वातन्त्य निहित है। आत्मा की अमरता नीति का दूसरा सिद्धान्त है। नैतिकता इच्छा 
और कर्तव्य के विरोध के निवारण में निहित है । इस सीमित जीवन में उस विरोध 
की समाप्ति असम्भव है। अतः आत्मा मरणोत्तर जीवन के अनन्त-स्थिति-काल में ही 
स विरोध के ऊपर विजय प्राप्त करेगा । ईश्वर की सत्ता नीति का एक तीसरा 
सिद्धान्त हैं। वही पूर्ण मंगल की प्राप्ति का अर्थात्‌ धर्म और सुख के सामज्जस्य के 














... में ले जाता है, जहाँ तक शुद्ध बुद्धि या विचारात्मक बुद्धि हमारी पहुँच नहीं करा 

. पाती | शुद्ध बुद्धि विचारात्मक या सैद्धान्तिक है । यह व्यावहारिक क्रियात्मक नहीं 

2 द्वि कृति-स्वातन्त्य आत्मा की .अमभरता तथा ईश्वर की सत्ता का प्रतिपादन 

। व्यावहारिक बुद्धि नीति का आधार है। यह इन तीन सिद्धान्तों 
। नीति इनको यथाथंता का सूचक है । 













नयम अन्तिम नैतिक मानदण्ड है। 
ने नेतिक नियम निरपेक्ष 


का सम्पादन किसी प्रव॒ुत्ति की तृप्ति के लिये नहीं होना चाहिये । निरपेक्ष आदेश का 





के से करता पेय पंमपरप- >मप ५५ अकसर 44न्‍न्‍++ 3 कक + नर 


] लिये उत्तरदायी है । व्यावहारिक बुद्धि का नैतिक जीवन हमें परम तत्व की सन्निधि 


“ब680704[ [7704(४6 )--कान्‍्ट के अनुसार, व्या- 






















































_ बुद्धिपरतावाद अथवा कृच्छवाद ला श्र 


विधि हैं। यह तथ्य के विधान से भिन्‍त विधि अथवा आदेश है। यह निरपेक्ष अथवा 
शतहीन है। यह सापेक्ष विधि नहीं है। वे नियम जो अन्य उद्देश्यों के साधन हैं 
सापेक्ष विधि हैं। उदाहरण के लिये स्वास्थ्य-विज्ञान के नियम स्वास्थ्य के साधन हैं। 

तः वे भी सापेक्ष आदेश हैं। आथ्थिक नियम अर्थ के साधक हैं। अतः वे भी सापेक्ष 
भादेश हैं। किन्तु नैतिक नियम जो कि व्यावहारिक बुद्धि (श8४०४०४॥ [२७७५०॥) के 
ढ्वारा अपने ही ऊपर लागू किया जाता है निरपेक्ष आदेश है । हमें उसका पालन 
किसी अन्य उद्देश्य की सिद्धि के हेतु नहीं करना चाहिये तथा बिना शर्त उसका पालन 
करना चाहिये। वह एक उच्च साध्य का साधन नहीं है; वरन्‌ स्वयं साध्य है। वह 
एक नितान्त निरपेक्ष आज्ञा है जिसके विरुद्ध आपत्ति नहीं की जा सकती । हमें कत्तं व्य 
कर्म करना ही चाहिये। कोई भी उच्चतर नियम हमें इससे विमुख नहीं कर सकता-। 
प्रत्येक बाह्य उद्देश्य अनुभवमूलक होता है। वह सापेक्ष विधि (पम्र+्॒णालाां८क] 
[#7८:०४४७) मात्र को ही जन्म दे सकता है। इस विधि का आकार इस प्रकार 
होता है--यदि हमें एक विशिष्ट उद्देश्य की प्राप्ति करनी है, तो उसके लिए एक 
निर्दिष्ट कार्यंविधि को अपनाना होगा। जेसे यदि हम जीवन में सकलता की कामना 
करते हैं, तो हमें परिश्रम करना होगा और अवसरों से अधिकतम लाभ उठाना होगा।.. 
यदि हमें अच्छे स्वास्थ्य का आनन्द लेना है, तो हमें स्वास्थ्य के नियमों का पालन 
करना होगा। ये सब विधियाँ सापेक्ष विधियाँ हैं। निरपेक्ष विधि अथवा नैतिक 
नियम किसी बाह्य उद्देश्य की अपेक्षा नहीं रखता, बल्कि केवल उचित दिशा में 
संकल्प को प्रवत्त करने की अपेक्षा रखता है। निरपेक्ष विधि एक सावंभौम नैतिक 
नियम है। यह सब व्यक्तियों पर लागू हो सकता है; यह सम्पूर्ण मानव जाति के 
लिये सामान्य है । 





डा  सुंकल्क-ध्यतलन्तय--कान्ट का मत है कि सदिच्छा ही एकमात्र शुभ है “सृष्टि 
के अन्दर या बाहर कोई भी वस्तु ऐसी नहीं है जिसे बिना किसी शर्ते के शुभ कहा 
जा सके; ऐसी एकमात्र वस्तु सदिच्छा ही है।” सदिच्छा बिना शर्तें के शुभ है |. 
. काट के शब्दों में, सदिच्छा ही ऐसा रत्न है जो अपने ही प्रकाश से चमकता है । 

 सदिच्छा स्वयं शुभ है, किसी बाह्य तथ्य के कारण नहीं। इसका नियम पूर्णतया 







संकल्प है। यह बुद्धि के नियम का अर्थात निरपेक्ष आदेश >> ध श 
बुद्धि मानव-स्वभाव में अवस्थित सावंभौम तंत्व है। वह पे द 
लाग करती है । वह अपने ही हक. नियम का निर्माण केंरती है। यह विचारवान 
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जब वह केवल कत्तंव्य-बुद्धि के द्वारा ही संचलित होता हो । संकल्प परतन्त्र तब है 
जब कोई लक्ष्य या इच्छा उसको मार्ग बताती हो । जीवन का सच्चा नियम “कत्तंव्य 
के लिये कत्तेव्य 


नैतिक जीवन में अनुभूति के लिये कोई स्थान नहीं है--नैतिक जीवन शुद्ध 

बुद्धिमय जीवन है। भाव और संवेगों के लिये नेतिक जीवन में कोई स्थान नहीं है । 
उनका पूर्णतया निग्रह होनां चाहिये | प्रेम या सहानुभूति के वशीभृत होना भी 
अनैतिक है। प्रेम या सहानुभूति संवेग हैं और इस रूप में आत्मा के यथार्थ रूप के 
लिये विजातीय हैं। नेतिक जीवन का आदर्श शुभ बुद्धिमय जीवन है, जिसमें भाव 
. और संवेगों के द्वारा कोई विध्त उत्पन्न न हो । कान्‍्ठ नैतिक जीवन में केवल एक 
- ही भाव को स्थान देता है; और वह भाव नैतिक नियम के प्रति विशुद्ध सम्मात का 
भाव है । किन्तु इसे मुश्किल से ही कोई रियायत या छुट कहा जा सकता है । नेतिक 
नियम के प्रति आदर का भाव अन्य संवेगों और भावनाओं से नितानन्‍्त भिन्‍न है । 
कान्‍्ट उस व्यक्ति के कार्य को निन्दित समझेगा जो प्रेम अथवा सहानुभूति के वंश में 
होकर्‌ किसी रोगी की परिचर्या करता है अथवा किसी निर्धन की सहायता करता है। 





करनी चाहियें--( १) उसे बुद्धि द्वारा प्रकाशित नैतिक नियम के अनुरूप होना चाहिये, 






जज होकर कुरत्र चाहिये । 
नीति के सूत्र (0(857778 0 (०7७॥79)--नैतिक नियम निरविषय विशुद्ध 


हमारा क्‍या कत्तेव्य है और कया अकत्तंव्य है क्योंकि प्रत्येक विषय वस्तु में एक अनु- 

- भवमूलक, औषाधिक तत्व अवस्थित होता है; और नैतिक नियम का उससे कोई 
.... सम्बन्ध नहीं हो सकता । नैतिक नियम यह नहीं बतला सकता कि हमारे कर्मो की 
|... वस्तु अथवा विषय क्‍या है । वह केवल वही निर्देश करता है कि कर्मों को एक आकार 


..._ केवल यही बतलाता है कि हमारे कर्मों में स्वतः संवाद होना चाहिये । निरपेक्ष विधि 
.. एक विषय-शू न्‍्य विशुद्ध आकार अथवा विधि है । 
..... कान्ट निम्नलिखित सूत्रों को निर्धारण करके नैतिक नियम को अपेक्षाकृत 
.._ अधिक स्पष्ट कर देता है. 
(१) “केवल उस नैतिक नियम के अनुसार काम करो जिसे तुम एक सावें- 
.. भोम नियम बन जाने की इच्छा कर सकते हो।”... 
..._ कान्‍्ट इस सूत्र को वचन-भंग का दुष्टान्त देकर स्पष्ट करता है। वचन-भंग 


५ तो प्रत्येक व्यक्ति वचन-भंग करेगा और वचन देना ही वस्तुत 











ऐसे कर्म को अनैतिक कहा जायेगा। कास्ट के विचार से सत्कर्म को दो शर्ते पूरी 


तथा (२) कर्त्ता को उसका सम्पादन नैतिक नियम के प्रति विशुद्ध सम्मान के भाव से 


आकार है। उसका कोई विशेष विषय नहीं है। वह यह नहीं बतला सकता कि 


के अनुरूप होना चाहिये । नैतिक नियम सामान्य नियम का एक आकार हैं। वह 


इसका सामान्यीकरण नहीं हो सकता । यदि इसे एक सामान्य 


तो उसको भंत्र करने का प्रश्न ही नहीं | 























अन्य के अन्दर हो, सदेव साध्य बनी रहे, साधन कभी नहीं ।' 


आदरणीय है । किसी को भी स्वयं को दूसरे के स्वार्थ का साधन, अथवा दूसरे को 
की दास नहीं बनाना चाहिये। आत्म-ह॒त्या पाप है, क्योंकि यह मानवता के स्वय॑ 


को दूसरे से लाभ अथवा उन्नति का साधन नहीं बनने देना चाहिये । हमें स्वयं अपने 
करके दूसरे का सुख-साधन करो, क्योंकि तुम दूसरों को पूर्ण नहीं बना सकते । 


नहीं कर सकता | व्यक्ति को स्वमेव नतिक संकल्प का विकास करना होगा--दूस'रा' 


._स्थितियाँ मात्र उत्पन्त कर सकता है। धर्म या सत्चरित्र स्वप्न सदिच्छा प्रेरित कर्मों .. 
का फल है। कोई मनुष्य अपने को धामिक बना सकता है, परन्तु किसी अन्य को ९, ' 
धामिक नहीं बना सकता, क्‍योंकि धर्म स्वतन्त्र इच्छा से बनता अ 
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उठता है । अतः प्रत्येक के लिये वचन भंग करना असम्भव हो जायेगा । किसी हताण 
व्यक्ति को आत्म-घात करने की इच्छा हो सकती है। उपयु क्त सूत्र इनके अनौचित्य 
को स्पष्ट कर देता है; क्योंकि वह एक सांवभौम नियम नहीं बन सकता । यदि सब 
व्यक्ति आत्म-हत्या कर डालें, तो शीघ्र ही कोई भी आत्म-हत्या करने के लिये शेष 
नहीं रहेगा । चोरी करने को सावंभौमिक नियम बनाना असम्भव है | यदि सब मनुष्य 
चोरी करने लगें तो चोरी करने के लिये कोई सम्पत्ति अवशिष्ट नहीं रहेगी। अतः 
चोरी करना असत्‌ कर्म है। परन्तु सत्य-भाषण को सामान्य नियम बना सकते हैं । 
सब मनुष्य सत्य भाषण कर सकते हैं। अतः सत्य-भाषण सत्‌ कर्म है। इस प्रकार. 
“उस विधि से कार्य करो, जिससे, तुम चाह सकते हो कि) तुल्य परिस्थितियों में 
सभी अन्य व्यक्ति भी कर सकें । यह नैतिकता का प्रथम सूत्र है । 

(२) “इस प्रकार काम करो कि मानवता, चाहे तुम्हारे अन्दर हो चाहे किसी 


मनुष्य तत्वतः विचारवान्‌ है। बुद्धिपरता जो मानवता का धर्म है, सदा 


अपने स्वार्थ का साधन नहीं बनाना चाहिये । व्यक्ति स्वयं साध्य है साधन नहीं । 
उसका साधन के रूप में प्रयोग नहीं होना चाहिये । किसी को भी स्वयं अथवा अन्य 


साध्य-तत्व के आदर्श में असंगत है । किसी महाजन से झूठा वायदा करना उसे अपने 
लाभ का साधन बना देना है, व्यक्ति समझकर उसका सम्मान करना नहीं । हमें स्वयं 


तथा दूसरे के व्यक्तित्व का सामता करना चाहिये। यह नीति का दूसरा सूत्र है । 
इससे यह उपसूत्र निकलता है-- 


“सदंव अपने को पूर्ण बनाने का प्रयत्न करो और अनुकूल परिस्थितियाँ उत्पन्त 
एक व्यक्ति अपने को पूर्ण बनाने में समर्थ होता है, क्‍योंकि वह अपने संकल्प 
को सुनियन्त्रित कर सकता है और उसे नैतिक नियम के अनुरूप बता सकता है। 
किन्तु यह दूसरे को पूर्ण बनाने में असमर्थ है, क्योंकि वह दूसरे के संकल्प को नियन्त्रित _ 


व्यक्ति उसके लिये ऐसा कर सकने में अक्षम है । नेतिक पूर्णता प्रयत्न-साध्य है, दूसरा 
उन्तका दान नहीं कर सकता । अत: एक व्यक्ति दूसरे के सुख के हेतु अनुकूल परि- 
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यह नीति का तुतीय सूत्र है। इसका अर्थ है : सब मनुष्यों को समान प्रकृति 
मूल्य वाले समझो; समाज में इस प्रकार व्यवहार करो कि दूसरों के हित-साधन में 
.. तुम्हारा अपना हित भी हो; ऐसे समाज की स्थापना हो कि जिसका प्रत्येक सदस्य 
 साध्य भी रहे और साधन भी । 'साध्यों का साम्राज्य' नैतिक नियम का पालन करने 
वाले बुद्धि पर व्यक्तियों का एक आदर्श समाज है । प्रत्येक व्यक्ति सम्राट भी है और 
प्रजा भी । वह सम्राट है क्योंकि वह अपने ऊपर लागू होने वाले नैतिक नियम का 
विधाता है। वह प्रजा है, क्योंकि वहू स्वयं उसका पालन करता है। नैतिक नियम 
_ सार्वभौम है। अतः उसका पालन करने वाले सभी व्यक्ति परस्पर पूर्ण सामड्जस्थ के 
साथ निवास करते हैं। 'साध्यों का राज्य एक आदर्श समाज होगा, जिसमें प्रत्येक 
व्यक्ति विचारपूर्ण रीति से काम करेगा और निरपेक्ष आदर्श का पालन करेगा । इस 
प्रकार प्रत्येक व्यक्ति अन्य व्यक्ति के साथ मैत्री-पव॑ंक जीवत-यापत्न करेगा । उस 
. मनुष्य जाति के आदर्श राष्ट्रसंघ में प्रत्येक और सबकी इच्छा कानून होगी और सभी 
उसका पालन करेंगे। हमें अपने व्यक्तिगत और सामाजिक सम्बन्धों में अपने *र 
दूसरे व्यक्तियों के प्रति आदर का भाव रहना चाहिये। जितना ही अधिक हमारे 
अन्दर पारस्परिक सहयोग और सदिच्छा का उत्क्ष॑ होगा, उतना ही अधिक 
हमें अपनी व्यक्तिगत स्वतन्वता और प्रभुता की प्राप्ति होगी । हमें आदशे प्रजातन्त्र 
राज्य का नागरिक बनना चाहिये, यहाँ प्रत्येक व्यक्ति राजा तथा प्रजा है, स्वय॑- द 
शासित अथवा नैतिक नियम के द्वारा शासित है, जहाँ कोई परतन्त्र नहीं है। का न्टः 
आदश प्रजातन्त्र विश्व-मानव समाज में विश्वास करता था । का 
.. पूर्ण मंगल (2०77[606 06000)--कान्‍्ट के अनुसार परम मंगल धर्म या... 
सच्चरित्रता है। धर्म का अभिप्राय है सदिच्छा अथवा कर्तव्य के लिये कत्तव्य करता । 
धर्म निरपेक्ष आदेश के पालन करने को अभ्यास कहते हैं। किन्तु, कान्ट के अनुसार 
पूर्ण मंगल में धरम के अतिरिक्त,  सख का भी समावेश होता है। धार्मिक व्यक्ति को 
. अ्व्मं के ही लिये धर्म का अनुसरण करना चाहिये, सुख के लिये नहीं । फिर भी कान्ट 
कहता है कि मनुष्य के पूर्ण कल्याण में सुख और धर्म दोनों का समावेश है। नेतिक 
.. उद्देश्य अपनी पूर्णता का और दूसरों के सुख का उत्कर्ष, दोनों को कहा जा सकता 
. है। कास्ट धर्म और सुख में सामञ्जस्थ स्थापित करने के लिये ईश्वर की सत्ता को 
... झान्यता प्रदान करता है। ईश्वर धर्मं और सुख में सामठजस्य की स्थापना करता हैं । 
. धर्म सच्चरित्रता का दूसरा रूप है । | आज 


.. तीति की मास्यतायें (?0७प४०७ ० (००४॥५)--प्रकृति स्वातंत्र्य नीति. 





ऐ मूल-भूत मान्यता है। 'तुमको करना चाहिये; अतः तुम कर सकते हो। नीति 
-स्वातंत्य गर्भित है । यदि संकल्प स्वातत्य न हो, तो नैतिकता असम्भव हो 
ल्प-स्वातंत्र्य के निषेध से नैतिकता का आधार जाता रहता है। आत्मा _ 
ति की दूसरी और कत्तंव्य के शाश्वत. 
सीमित जीवन में नहीं हो 


आफ 


षेघ से नेतिकता का आध 













































| बुद्धिपरतावाद अथवा क्ृच्छवाद आओ पक 


! सकता । इसके हेतु असीम जीवन वाँछनीय है जिसमें इन्द्रिपतता अथवा इच्छा का 
आर क्रमिक अपनयन हो जायेगा । ईश्वर की सत्ता-नीति तीसरी मूल मान्यता है। धर्म 
अथवा सच्चरित्रता ही परम मंगल है, किन्तु उसके साथ सुख के संयोग से ही पूर्ण 
मंगल की प्राप्ति होती है | सच्चरित्रता होना हमारी सामथ्य के भीतर है। किन्तु, 
सुख अनुकूल परिस्थितियों पर निर्भर है जो हमारी शक्ति के लिये सुलभ नहीं है। 
 धाभिक लोग बिरले ही सुखी होते हैं । यदि वे इस संसार में सुखी नहीं हो सकते, 
तो परलोक में ईश्वर उनको सुख से पुरस्कृत करेगा । ईश्वर ही अचेतन प्रकृति और 
चेतनायुक्त आत्माओं के जगत का नियन्‍्ता है | ईश्वर धर्म को सुख से संयुक्त करेगा, 
और पूर्ण मंगल का लाभ करायेगा । इस प्रकार, संकल्प-स्वातंत््य आत्मा का अमरत्व, 
और ईश्वर की सत्ता नीति के मूल सिद्धान्त हैं । हे 
कान्‍्ट का नैतिक सिद्धान्त बुद्धिपरतावाद, नैतिक विशुद्धतावाद, कठो रतावाद 
अथवा नियमानुवत्तितावाद कहलाता है | वह कृुच्छवाद या सनन्‍्यासवाद के समान है । 
वह हमें नतिकता का विशुद्ध आकार--निरपेक्ष आदेश देता है; किन्तु, नैतिकता की. 
वस्तु या विषय की, जो भाव या इच्छा से प्राप्त होता है, महत्ता को नहीं मानता |. 
(६) कान्‍्ट के कठोरताबाद अथवा बद्धिपरतावाद की समालोचना 


० । 


हक (एमंगंसंंत्रा ्॑ हद्मा?5 पिंहणांशा ० रित्वांणरान्षांशा)--- द 
_ मतोवेज्ञानिक द्वेतवाद--कान्‍्ट के मत का आधार बुद्धि और इन्द्रियपरता का 
मनोवैज्ञानिक द्वतवद है । यह बुद्धि और इन्द्रियपरता अथवा वासना के मध्य शत्रभाव 
उत्पन्न कर देता है। इस प्रकार, वह इस मनोवैज्ञानिक सत्यं की अवहेलना कर देता 
है कि वासना और बुद्धि आत्मा के आवश्यक तत्व हैं, जो वस्तुत: एक दूसरे से अलग 
. नहीं किये जा सकते । मन दोनों तत्वों का भनोन्‍्याश्रित ऐक्य है। वासना नैतिक 
| जीवन की वस्तु है । उसे बुद्धि के आकार के अनुकूल बनाना चाहिये। वासना 
।  आवश्यक-रूप से नीति-विरुद्ध नहीं है । भाव या अनुभूति इच्छा को जन्म देती ढ़ेर 
ओर इच्छा क्रिया को । कोई भी क्रिया वासना के अभाव में नहीं होती |. अनुभूति. 
ओर इच्छा ही कर्म की प्रवत्तंक हैं। इस प्रकार नैतिक जीवन में वासना एक. 
आवश्यक तत्व है। मनुष्य का विशुद्ध वासनाहीन, बौद्धिक जीवन कल्पना मात्र है। 
बी! वास्तविक मानव-जीवन वासनामय बौद्धिक जीवन हैं। वासना और बुद्धि दोनों तत्व. 
मानव-प्रकृति के आवश्यक तत्व हैं । वासनायें नेतिकता की सामझ्नी हैं ६ 309 0 कै 
संन्‍्यासवाद (25०७(४०४७॥ )--कान्ट नैतिकता में त्यागवाद का समर्थक है। 
..._ काक्ट वासना को नितान्‍्त चीति विरुद्ध और नैतिकता को वासना का चरम विनाश 
.. झानकर बड़ी भूल करता है, क्योंकि वासना का आत्मा के स्वभाव में आवश्यक स्थान 


















.. और काय॑ है, और ध्मं वस्तुतः बुद्धि के द्वारा वासना के नियन्त्रण में निहित है। भाव 
... और इच्छायें नैतिक जीवन के विषय या उपादान हैं बुद्धि क । 


का उसे 






























श्प््दू कह ... तीति-शास्त्र 


. है। यदि हम उन सबका विनाश कर डालते हैं, तो बुद्धि का कोई कार्य शेष नहीं 
रहेगा और उसका अवसान हो जायेगा । 
नियमान्‌ वरतितावाद (70707 )--यदि हम भावों और इच्छाओं को हटा 
देते हैं, तो नैतिकता के सम्पूर्ण विषय से भी हाथ धो बैठते हैं, और केवल विशुद्ध 
 बस्तुहीन आकार या नियम अवशिष्ट रह जाता है। कान्‍्ट का नैतिक सिद्धान्त तिय- 
. मानुवर्तितावाद इस अर्थ में है कि वह नैतिकता के आकार को वस्तु से विच्छिन्न कर 
: देता है। बुद्धि आकार प्रदान करती है (निरपेक्ष विधि) । किल्तु, हमें वस्तु कौन देता 
है? जिसे आकार दिया जाता है ? अपना ही संकल्प करने वाली संकल्प-शक्ति असंगत 
. है। उससे केवल शुष्क नियमानुवर्तितावाद की ही प्राप्ति हो सकती है। वासना ही 
बह वस्तु है जिसे आकार दिया जाता है । दूसरे शब्दों में बुद्धि के द्वारा नैतिक नियम 
के अनुसार वासनाओं का परिष्कार होना चाहिये। जकोबी के अनुसार कान्‍्ट का 
_बस्तु-शन्य शुद्ध या वासनाहीत संकल्प ऐसा संकल्प है जो किसी वस्तु का संकल्प नहीं 
करता । संदिच्छा वह संकल्प नहीं है जो निरपेक्ष आदेश का पालन करता है, जो 
.. एक शून्य निविषय आकार है। बल्कि सदिच्छा वह संकल्प है जो शुभ का अन्वेषण 
क्रता है| धर्म संकल्प को सन्मार्ग में प्रयुक्त करने का नहीं कहते, बल्कि उसे सर्वोच्च 
शुभ अथवा परमहित की दशा में--सर्वोच्च शुभ के अनुसरण में प्रयुक्त करने को कहते _ 
हैं। परम शुभ मनुष्य की पूर्णता है, जिसमें ज्ञात, सौन्दर्य और धर्म का समावेश होता. 
है । वहाँ सर्वोच्च वैयक्तिक और सामाजिक हित है । सर 
कान्ट का प्रथम सूत्र, निःसन्देह, नैतिक नियम के सावभौम लक्षण को अभि- 
व्यक्त करता है | यह सत्य है कि कोई भी ऐसा कर्म सत्‌ नहीं हो सकता जिसके 
सिद्धान्त का सामान्यीकरण नहीं हो सकता है। किन्तु, यह एक विशुद्ध आकारगत 
.. सिद्धान्त है। इसका निषेधात्मक मूल्य है, विधानात्मक नहीं । यह एक निषेधात्मक 
.. उपदेश है । यह केवल उसी का निर्देश करता है । जिसको हमें परिस्थिति विशेष में 
. करना नहीं चाहिए । यह व्यवहार का विधानात्मक नियम नहीं है। इससे हमें मूत्तं 
.. क्त्तव्यों का अनुमान नहीं हो सकता । यह स्वगत संवाद का आकार सम्बन्धी सिद्धान्त 
. मात्र है जिससे व्यवहार की विशेष वस्तु नहीं निकाली जा सक्ती। पुनः कान्ठ के 
नैतिक नियम को विशेष कर्मों में लागू करने के लिये समाज में प्रचलित कत्तंव्यों 
और अधिकारों का पूर्ण-ज्ञान आवश्यक होता है । यह सिद्ध किया जा सकता है कि. 






































. को मानते हैं । हक 
... -. स्वग॒त-संवाद-मात्र ($0-८०४४७४७॥०५) सत्‌ की पर्याप्त परीक्षा नहीं है। 
सूत्र के आधार पर ब्रह्मचर्य एक अपराध सिद्ध हो जायेगा, क्योंकि 
ने से द्वुत-गति से मनुष्य-जाति का 
भी भी समाप्ति हो जायेगी । परोपक 
करती री निधन नहीं 


































चोरी करने से स्वग॒त विरोध पैदा होता है, यदि हम व्यक्तिगत सम्पत्ति की वेधता 


विनाश हो जायेगा और | 
भी असत्‌ हो जावेगा, . 
ग|ं रहेगा जिसका उपकार 





































बुद्धिपरतावाद अथवा क्ृच्छवाद हा  । 


है। विशेष मूत्तं अवस्थाओं में लागू करने के लिये परिणामों का विचार करना पडता 


है, जो व न्ट के सिद्धान्त के विरुद्ध है। दूसरे शब्दों में कान्ट की नीति में परिणामों 
के विचार का स्थान नहीं है । द 


कान्ट के दूसरे सूत्र में एक महत्वपूर्ण तथ्य है। हमें अपने और दूसरों के 
व्यक्तित्व के प्रति आदर का भाव रखता चाहिये । हमें स्वयं को अपने और दसरों 
के भोग का साधन नहीं बनाना चाहिये । दूसरों को भी अपने उपभोग का साधन 
नहीं बनाना चाहिये । किन्तु इस सूत्र की व्यापकता को भी कुछ सीमित करने की _ 
आवश्यकता है। पहिला कुछ व्यक्तियों को अपने जीवन का बलिदान किसी उच्च 
|... आदर्श के लिये करना चाहिये, यथा, अपने देश की स्वतन्त्रता के लिये, ज्ञान के विकास 
_ के लिये इत्यादि | इस प्रकार किम्हीं परिस्थितियों में, हमें दूसरों को भी साधन 
बनाना चाहिये । हमें अन्य व्यक्तियों के कल्याण के लिये टाइफाइड के संक्रामक रोग 
से पीड़ित व्यक्ति को दूसरों से पृथक्‌ कर देना चाहिये। लेकिन, मानवता को साध्य 
मानने के लिये आत्म-विकास या आत्म-पूर्णता को नैतिक मानदण्ड मानना पड़ेगा। 
. इस सूत्र का अर्थ होना चाहिये कि प्रत्येक मनुष्य को साधत-मात्र नहीं, बल्कि साध्य 
। भी मानना चाहिये । उदाहरणार्थ क्‍योंकि मैं चिकित्सक की चिकित्सा लेता हूँ, अत 
उस साधन बनाता हूं । मैं अध्यापक हूँ । स्वयं को साधन बनाता हूँ। दूसरे सूत्र से 
जो उपनियम निकलता है, अर्थात्‌ हमें अपनी पूर्णता और इसके सुख का लाभ करने के 
लिये प्रयत्नशील होना चाहिये, उसका सीधा संकेत पूर्णतावाद और पर-सुखवाद की 
ओर है। हसारा लक्ष्य अपनी ही पूर्णता होना चाहिये। यह पूर्णतावाद है, हमें 
दूसरों के सुखं को अपना लक्ष्य बनाना चाहिये | यह परसुखवाद है, परन्तु कान्‍्ट की 
नीति उद्देश्यहीन नियमानुव्तिता है।. 
.... तीसरा सूत्र भी पहिले दो सूत्रों के समान ही अपूर्ण हैं। वह भी एक आकार 
विषयक सिद्धान्त-मात्र है। उसके आधार पर हम विशेष मूत्त परिस्थितियों में अपने 
कत्तंव्यों का अनुमान नहीं कर सकते । हमें सहयोग और सामंजस्य के साथ एक-दूसरे 
के साथ रहना चाहिये और ऐसे आदर्श समाज की दष्टि करनी चाहिये जिसका 
प्रत्येक सदस्य राजा और प्रजा दोनों हों । इस आदर्श समाज में प्रत्येक मनुष्य साध्य 
और साधन दोनों होगा, जिसमें प्रत्येक पर-हित के उत्कर्ष करने में अपने हित की. 
प्राप्ति करेगा | मानव समाज का यह आदर्श नैतिक चेतना को मान्य होना चाहिये, 
- किन्तु व्यवहार के मार्ग-प्रदर्शन में यह भी पूव॑-सूत्रों के समान ही अस्पष्टता के दोष से 
-.. मुक्त नहीं है। हमें परहित के जिस आदर्श की वद्धि करनी है वह नितानत अस्पष्ट 
_ है। इसमें भी हमें वस्तु-शून्य आकार-मात्र ही दृष्टिगोचर होता है।...| ६. 
कठोरता (शां8070४7)--कान्‍्ट का सिद्धान्त आवश्यकता से अधिक कः र॒ 
थम कान्‍्ट के मत से कोई भी ऐसा कर्म नीति-सम्मत नहीं हो सकता जो भाव 
होता हो । यहाँ तक कि प्रेम अथवा समवेदना से प्रेरित परोपकार 
नहें नैतिक नियम के प्रति 
किन्तु प्रायः लोग उन. 

















































१ द हा ..  नीति-शास्त्र 


कर्मों की कत्तं व्य-बुद्धि से किये जाने वाले कर्मों की अपेक्षा अधिक प्रशंसा करते हैं 
_ जिनका उद्भव प्रेम या संवेदना से होता है। जब कान्‍ट नैतिक जीवन से भावना को 
बिल्कुल हटा देता है, तो वह कत्तं व्यपालन को बल-प्रयोग से किया हुआ और क्रृत्रिम 
बना देता है । वस्तुत: हम कर्तव्य के लिये कर्तव्य करने की अपेक्षा सहज रूप से 
कत्तं व्य-पालन करना अधिक पसन्द करते हैं। भावातिरेक से किये जाने वाले कर्म 
नेतिक निग्रम के प्रति सम्मानपूर्वक किये जाने वाले कर्मों से श्रेष्ठ हैं। परोपकारी 
_भनुष्य संवेदना से प्रेरित होकर दूसरों के उपकार करते हैं, कत्तंव्य-बुद्धि से प्रेरित 
होकर नहीं । तब भी उनके कर्मों का अधिक आदर किया जाता है। स्वदेश-प्रेम से 
प्रेरित होकर मनुष्य मृत्यु को भी वरण करते हैं । उनके कर्मों का कोई अनादर नहीं 
करता । अत: कान्ट का मत कठोरतावाद अथवा सन्यासवाद है । क्‍ 
द द्वितीय कान्‍ट का सिद्धान्त एक अन्य कारण से भी कठोर है। अपने नेतिक 
_ नियमों का अपवाद उसे सद्य नहीं है | वस्तुत: ऐसे नैतिक नियमों का कोई अस्तित्व 
नहीं है जिनके विशेष परिस्थितियों में अपवाद न हों । कान्‍्ट नैतिक नियमों के अप- 
वादों का निषेध करने से अपने सिद्धात्त को आवश्यकता से अधिक कठोर बना देता _ 
है । कुछ कर्म तो अपवाद होने के ही कारण सत्‌ होते हैं । उदाहरणार्थ, कुछ व्यक्ति 
विवाह नहीं करते और किसी उत्कृष्ट उद्देश्य के साधन में अपना जीवन अपित कर 
: देते हैं। कुछ लोग प्रसन्‍नतापुृर्वंक किसी उच्च-ध्येय के लिये मृत्यु का आलिगन कर 
लेते हैं और शहीद हो जाते हैं। शहीद होना और आजीवन ब्रह्मच्य॑ अपवाद होने से 
ही नीति-ससस्त हैं । 

.. त्यागवाद का विरोधाभास (2879005% ० 20०७(०$॥)--कान्‍्ट के अनुसार 
इच्छाओं के प्रलोभन के प्रतिरोध और कर्म की नैतिक उत्कृष्टता में अनुलोम अनुपात 
. है । जितना अधिक इच्छा और कत्त॑व्य के मध्य विरोध तीत्र होता है, उतनी ही 
_ उसको पराजित करने वाले कम की भी अधिक उत्क्ृष्टता होती है। इस प्रकार वैतिक 

. जीवन की निरन्तरता के लिये कानन्‍्ट की नीति इस विरोध की निरन्तरता को आवश्यक 
.. समझती है। पुनः किसी कम को सत्‌ होने के लिये नेतिक नियम के प्रति विशुद्ध सम्मान 
प्रेरित होता चाहिये। जिस स्तर में लोगों का पथ-प्रदर्शन कत्तंव्य-बुद्धि और नैतिक 
नियम का सम्मान करते हैं, वह नैतिक जीवन का निम्न स्तर है। जब उनके नेतिक 
रा कि ब्रन की प्रगति हो जाती है, तो वे सहज ही कत्तंव्य-कर्म करने लगते हैं और कर्तव्य 
की चेतता कम हो जाती है | नैतिक जीवन में क्षंघंं तो किसी न किसी रूप में रहता 
किन्तु 3 इच्छा और कत्तंब्य का संघर्ष कुछ कम तीज अवश्य हो जाता है, यद्यपि 
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जायेगी । “वस्तुत:, धर्म वी सत्ता उसके विरोधी (अर्थात्‌ इच्छा) के जीवित रहने में क्‍ 
है । उसकी आऑन्तम और पूर्ण विजय का अर्थ इच्छा के विलोप के साथ धर्म का भी 
बिलोप हो जाता है ।? इसे त्यागवाद का विरोधाभास कहा जाता है । 


व्यक्तिवाद ([70[ए009॥9॥) -कान्‍्ट का सिद्धान्त व्यक्तिवाद है। कान्‍्ट 
भाव या अनुभूति को, जिसके द्वारा अन्य लोगों के साथ हमारा सम्बन्ध स्थापित होता... 
है, हटा देने से अपने नैतिक सिद्धान्त को व्यक्तिवादी बना देता है। “अनुभूतिहीन _ 
बुद्धि एक पर्याप्त बन्धन नहीं है; हमें अपने साथियों से अपनी एकता की अनुभूति 
होनी चाहिये । यद्यपि बुद्धि सामान्य तत्व है, तथापि विशुद्ध बुद्धि का नीति-शास्त्र 
 अनिवायंत: व्यक्तिवादी है। जो कड़ियाँ हमें अपने साथियों से सम्बन्धित रखती हैं, वे. 
प्रेम की कड़ियाँ हैं। अनुभूति का हनन कर दो तो अपने साथियों से पृथक्‌ हो 
जाओगे ।”” कानन्‍्ट के अनुसार नैतिक जीवन में प्रेम के लिये कोई स्थान नहीं है । अत 
उसके सिद्धान्त का व्यक्तिवादी होना आवश्यक हो जाता है। कान्‍ट के 'साध्यों का 
राज्य' अथवा व्यक्तियों के सहयोग के आदर्य का स्थापन तक के आधार पर हो 
सकना असम्भव है । सहयोग का आधार प्रेम है । बुद्धि हमें सामान्य शुभ का विचार 
देती है, किन्तु वह हमारा अपने साथियों से ऐक्य नहीं करा सकती । मानव-वन्धन 
प्रेम का बन्धन है, बुद्धि-मात्र का नहीं । परन्तु कान्‍्ट के मतानुसार नैतिक जीवन में 
प्रेम का स्थान नहीं है। द 
चरम उहं श्य की प्रच्छन्त स्वीकृति--कान्ट के अनुसार नैतिक नियम अबोध्य 
है । इसकी व्याख्या नहीं हो सकती । निरपेक्ष विधि एक नितान्त अपवादश न्‍्य आदेश 
है। जिसकी कोई व्याख्या नहीं दी जा सकती । किन्तु जहाँ भी कोई नियम होता है 
वहाँ उसका साध्य कोई उच्चतर लक्ष्य होना चाहिये; नियम किसी लक्ष्य की प्राप्ति 
के लिए होता है । मनुष्य एक विवेकयुक्त प्राणी है। वह निरपेक्ष विधि का दासत्व 
स्वीकार करके उसके लिये उसका पालन नहीं कर सकता । वह स्वतन्त्र होकर ने तिक 
नियम का पालन आत्म-पूर्णता के लिये करता है । 
द जैकोवी का यह कथन सत्य है कि “नियम मनुष्य के हेतु बनाया जाता है 
मनुष्य नियम के हेतु नहीं । मनुष्य अपनी बुंदधि के कारण “नियम के प्रति अन्ध- 
श्रद्धापूवंक कर्म में प्रवत्त नहीं हो सकता । 'सत्‌” और 'शुभ' नीति के आधारभूत 
प्रत्यय हैं । 'शुभ” का प्रत्यय तकिक दृष्टि से अधिक मौलिक है | वह कर्म सत्‌ है जो 
शुभ की प्राप्ति का साधन हो । 'शुभ” वह है जिसे होना चाहिये । दोनों पदों में अन्तर 


यह है कि : “सत्‌” कोई इच्छाइत कर्म ही हो सकता है; 'शुभ” कर्म के अतिरिक्त 
विविध अन्य वस्तुओं का विश्लेषण हो सकता है ।/”* 'शुभ' साध्य है। सत्‌” उसका 


. साधन है। “किन्तु कान्‍्ट ने 'सत्‌' से प्रत्यय से विचार आरम्भ किया; और उसकी 
समस्त कठिनाइयों का जन्म इससे हुआ कि उसने बिना 'शुभ' की सहायता के 'सत्‌ 
. म्यूरहेड । 5 ! 
2. सेथ । ५ 
3. शुभाशुभ की मीमांसा 








; बिल्द है, पूछ (बे ि६0 5 



































७६० हे नीति-शास्त्र 


. को सार्थक बनाने और उसे विषय प्रदान करने का प्रयास किया ।”* नैतिक नियम 
आत्म-पूर्णता अथवा आत्म-विकास का साधन है । बिना उसके उसकी व्याख्या नहीं 
हो सकती । द 
द कान्‍्ट के प्रथम सूत्र का वास्तविक अर्थ यह नहीं है कि स्व-विरोधी कर्म 
असत्‌ है। इसका वास्तविक अर्थ यह है कि आत्मा का विरोधी कर्म असत्‌ है। आत्म- 
विकास का बाधक कर्म असत्‌ है। आत्म-विकास का अनुकूल कम सत्‌ है--स्वसंवादी 
कर्म सत नहीं है । 'स्वसंवादी कर्म” निरथक है। द्वितीय सूत्र मानवता अथवा व्यक्तित्व 
को प्रकृृत उद्देश्य बनाता है। वह किसी साध्यान्तर का साधन नहीं है । वह आत्म- 
पूर्णता अथवा व्यक्तित्व के चरम विकास को अन्तिम लक्ष्य गुप्त-रूप वे स्वीकार करता 
है। कांन्‍्ट द्वितीय सूत्र से एक उपसूत्र अनुमित करता है कि हमारा लक्ष्य अपनी 
पूर्णता और दूसरों का सुख होना चाहिये । अतः यह पूर्णता और सुख को नैतिक लक्ष्य 
स्वीकार करने की स्पष्ट वक्ति है। वह अपने आकारवादी नीति-शास्त्र में आत्म- 
_पूर्णतावाद और परसुखबाद का समावेश कर देता है । उसके तीसरे सूत्र में भी आत्म- 
पूर्णतावाद निहित है वह अपने और दूसरों के व्यक्तित्व के प्रति आदर का विधान 
करता है । कान्ट धर्म के साथ सुख के सामञ्जस्य-स्थापन को पूर्ण मंगल मानता है । 
इसमें भी उन्हें साध्य मानने की स्पष्ठ स्वीकृति निहित है। इस प्रकार निरपेक्ष विधि 
का कट्टर समर्थन होने पर भी कान्‍्ट नैतिक उद्देश्यों को स्वीकार करता है। उसके 
नियमान्‌ वतितवाद में उद्देश्यवादी नीति-शास्त्र के तत्व विद्यमान हैं । द 

पूर्ण मंगल--कानन्‍्ट का धर्म और सुख के संयोग को पूर्ण मंगल मानना उचित _ 
प्रतीत होता है किन्तु, “कान्ट पूर्ण मंगल को धर्म और सुख तक ही सीमित करके 
उसे संकीर्ण बना देता है । मनुष्य के पूर्ण मंगल में बौद्धिक, सौन्दर्य-सम्बन्धी और 
धामिक मूल्यों का भी समावेश होता है । नीति-शास्त्र को उन सभी मूल्यों का विचार 
करता चाहिये जो प्रत्येक के लिये साध्यस्वरूप साँगोपाँग जीवन के अंश हैं ।”* पूर्ण 
. मंगल में धर्म की उचित आधीनता में अवस्थित सुख, ज्ञान, संस्कृति और सौन्दर्य का 
. समावेश होता है। है + 7 मा की लि + के 
.. यह हास्यास्पद प्रतीत होता है कि नैतिकता इच्छा को दबाने और सुख को 
हटाने की माँग करती है; और फिर भी कान्ट के मत से ईश्वर पुण्य करने वाले को 

. परलोक में सुख देना चाहता है। धर्म इच्छा को नष्ट कर देने पर निर्भर है। सुख 

._ बुद्धि की अधीनता में इच्छा की पूर्ति पर निर्भर है। कान्ट सुख को सुखवादी अर्थ 

... में ग्रहण करता है। यह समझ से परे है कि ईश्वर धामिकों को कैसे सुख दे सकता 

... है, जो सब इच्छाओं का नाश कर चुके हैं। अत: कान्‍्ट का धर्म सुख-समस्वयकारी 

... ईइवर' का विचार स्व-विरोधी है । क्‍ लग 





लिक प्रान्ति यह है कि उसने वासनाओं को अबौद्धिक और नष्ड 


जिन का उपादान है। बुद्धि द्वारा नि्यस्तित वासना से ही... 











कया है । वस्तुत: वासनायें नैतिक जीवन में गति का संचार 





बुद्धिपरतावाद अथवा क्ृच्छवाद . १६१ 


आत्म-विकास होंता है | यही धर्म है और इसी से सुख का लाभ होता है । काट के. 
नीति-शास्त्र की कमियों को आत्मपूर्णतावाद के द्वारा दूर किया जा सकता है। 
कान्ट की नीति के मुल-सिद्धान्तों की परीक्षा आगे की जायेगी । 
सनन्‍्यासवादी या त्यागवादी आदर्श भ्रान्‍्त और अपर्याप्त है। परम शुभ आत्म- 
विकास है। बुद्धि द्वारा वासनाओं का नियन्त्रण, बौद्धिक आत्मा के द्वारा ऐल्द्रिय या 
वासनामय आत्मा का परिष्कार, यही आत्म-विकास है; अनुभूति और इच्छाओं का पूण 
विनाश नहीं । मनुष्य का परम मंगल पूर्ण आत्मा का अर्थात इन्द्रिय-पर और बुद्धि-पर 
दोनों का बुद्धिसंगत पूर्ण विकास है । त्यागवादी आदर्श भी उतना ही भ्रामक और 
| पूर्ण है जितना भोगवादी । वासनामय जीवन स्वभावतः: अशुभ नहीं है; उसका 
बौद्धिक आत्मा के साथ सामंजस्य होना चाहिये । बुद्धि के द्वारा वासनाओं का सम्यक्‌ 
नियन्त्रण होना चाहिये। भोग और त्याग का समन्वय होना चाहिये। वासन हीन 
निष्क्रिय, शुद्ध बौद्धिक जीवन संसार-विरक्त सन्‍्यासियों का लक्ष्य है, सामाजिक संसारी द 
का लक्ष्य कदापि नहीं है | यह पूर्ण मानव-जीवन नहीं है । वासनाओं का ह्वास बुद्धि 
द्वारा नियन्त्रण अवश्य होना चाहिये । इनको सर्वभूत के हित के लिए नियन्त्रित करना. 
चाहिये । आत्म-प्रेम को मानव-प्रेम में परिणत करना चाहिये । त्यागी जीवन 
अपूर्ण है । 
( ) बद्धिपरतावाद की अच्छाइयोां (१४९४६ ० रिक्वाणाश्नांञा ) 
' बुद्धिपरतावाद एक महत्वपूर्ण तथ्य के ऊपर बल देता है कि बुद्धि युक्ति के 
# +-- जीवन का नियामक तत्व है । किन्तु यह मनुष्य-जीवन को वासता-शून्‍्य विशुद्धन्बुद्धि 
पर जीवन समझने की भूल करता है। वासना नैतिक जीवन का उपादान है। बुद्धि 
उसे आकार या नैतिक नियम देती है। वह नैतिक नियम के अनुसार उसको नियन्त्रित 
और परिमाजित करती द 
बुद्धिपरतावाद कत्तंव्य अथवा नैतिक बाध्यता के प्रत्यय के ऊपर बल देता है।. 
वह 'है' और 'होना चाहिए! के मध्य भेद का निर्देश करता है। वह मानता है कि 
नैतिक उद्देश्य निसगंत: एक आदर्श है जिसकी सिद्धि होनी चाहिये। किन्तु वह हमें 











नतिक जीवन में वासना को स्थान नहीं देता । 
बुद्धिपरतावाद विवेकयुक्त होने के कारण मनुष्य के गौरव ओर स्वातन्त््य पर 

बल देता है, क्‍योंकि मनुष्य की प्रकृति से अपनी अनन्त बौद्धिक उच्चता को जताना 
. है.। उसका अच्छा जीवन बुद्धि पर जीवन है; पशु-जीवन अर्थात्‌ इन्द्रियसुख भोग 
$ का जीवन नहीं । मनुष्य की अच्छाई बुद्धि अथवा आत्मा के द्वारा वासनाओं का _ 
आधीनस्थ रखने में ही निहित है । स 
के निस्संदेह यह सत्य है कि आत्म-त्याग आत्म-लाभ के हेतुओं में से एक हैं। 
.. व्यक्ति और जाति के नैतिक विकास की प्रारम्भिक अवस्था में नैतिक जीवन के निषे- _ 
:.._ धामक तत्व अथवा त्याग को प्रधात्ता मिलनी चाहिये | नैतिक जीवन का प्रारम्भ _ 






































नैतिक आदर्श का आकार-मात्र देता है। उपादान वासना से मिलना चाहिये। कात्ट ९५8, 
























१६२ गा .....  नीति-शास्त्र 


आत्म-नियन्त्रण और आत्म-निषेध से होता है, और इस निषेधात्मक-तत्व का पूर्ण 
 विलोप कदापि नहीं होगा । किन्तु यह आत्म-लाभ का साधन-सात्र है, जो कि वासना- 
भय जीवन का उच्च जीवन में परिष्कार कर देने से होता है । 

. काक्ट सत्‌ को उपयोगिता से भिन्‍न समझता है। कान्‍्ट के मत से सत्‌ दूर- 
दर्शी-स्वार्थ की छाया से भी दूर है। दरदर्शी-स्वार्थ का धर्म से कोई सम्बन्ध नहीं है।. 
“मनुष्य के अधिकारों” का अनुमान कान्ट के “प्रत्येक व्यक्ति' में अवस्थित मानवता” 

. के सिद्धान्त से हुआ है, बेंथम के “प्रत्येक की गिनती एक है और एक से अधिक किसी. 

की नहीं” के सिद्धान्त से नहीं हुआ । मनुष्य स्वयं-साध्य है, अपने का या दूसरों का 
साधन नहीं । मनुष्य के अधिकारों का इससे निगमन होता है । 

(८) पेंटौन का संगतिवाद (ए?श्ऑणा?5 पफर0ाए ० (00फ्रतशा?र न 

....__ एच० जे० पेटौन के मतानुसार एक व्यक्ति की कृतियों अथवा ऐच्छिक 

क्रियाओं में संगति सत्‌-असत्‌ कर्म को निर्धारित करती है। निम्न कोटि का मंगल में 

: व्यक्ति की ऐच्छिक क्रियाओं में संगति होनी चाहिए । उच्च कोटि का मंगल में एक 
व्यक्ति की क्रियाओं की समाज की अन्य व्यक्तियों की क्रियाओं से संगति होनी चाहिये । 
उच्चतम कोटि का मंगल में, एक व्यक्ति की क्रियाओं की विश्व की अन्य व्यक्तियों 

की क्रियाओं से संगति होनी चाहिये । ऐच्छिक क्रियाओं के विषय का विचार नहीं 

करना चाहिये। यह मत “सदिच्छा” (“फल 6004 जता! ) नामक ग्रन्थ में 

वर्णित है । द 

यह निविषय नैतिक आकारवाद (ए0माक्षाक्रा) ) है । परन्तु, कृति का विषय 
कर्म का सदसत्‌ भाव को निर्धारित करता है, क्रतियों की संगति नहीं | एक दस्यु की. 
ऐच्छिक चोरी करने की क्रियाओं में संगति है, परन्तु यह संगति चोरी के कम को 
लत्‌ दलबद्ध नहीं बनाती है। एक दस्यु की ऐच्छिक चौर्य-क्रियाओं में संगति है, परन्तु 
यह संवाद अधिक असत्‌ है। पेटौन दार्शनिक दृष्टिकोण में कान्ट का अनुयायी है । 


,._ अतः उसने कान्ट के नैतिक नियमानुवर्तितावाद को अपने नैतिक सिद्धान्त संगतिवाद 













में अपनाया है। निविषय अकारवाद उभय मत में ही है। उभय मत ही भ्रान्त है । 
 सत्‌ कृतियों (५7) में संगति अथवा सत्‌ क्रियाओं में संगति अथवा सत्‌ क्रियाओं में 

संगति सत्‌ है, परन्तु असत क्ृतियों में अथवा असत्‌ क्रियाओं में संगति सत नहीं हो 
सकती । सत्‌ ([श8॥/) कृति, अथवा सत्‌ क्रिया शुभ (5000) की सिद्धि करती है । 
|. संत शुभ का साधन है। कान्‍्ट और पेटौन शुभ को नहीं मानते हैं। सत्‌ कृति का 
|... निर्धारण करने के लिये यह असम्भव है । शुभहीन सत निर्थंकध है।.... ७ 

















१४ क्‍ आत्म-पर्णतावाद 











१ आत्म-विकास का नीति-शास्त्र 
आत्मपूर्णतावाद के अनुसार पूर्णता अथवा आत्म-विकास ही परम मंगल 
है । इसे आत्म-कल्याणवाद भी कहा जा सकता है। आत्मा का कल्याण बासनाओं 
और इच्छाओं की बुद्धि के अधीनस्थ करने में है। आत्म-प्रसाद की प्राप्ति इच्छाओं 
के सामंजस्य से होती है जिसका कारण बुद्धि है। इस मत को व्यक्तित्वं का नी ति- 
शास्त्र भी कहते हैं । आत्म-पूर्णता व्यक्तित्व के बहुमुच्ची विकास से होता है । आत्म- 
विकास समाज के अन्य व्यक्तियों से घनिष्ट सहयोग में आदर्श, बुद्धिमय अथवा सामा- 
जिक अहं का विकास है । बुद्धिमय आत्मा ही आदर्श-अह है। सब अनुभूतियों, वास- 
नाओं मूल-प्रवृत्तियों और इच्छाओं की बुद्धि द्वारा नियन्त्रित करने में बुद्धिमय 
आत्मा का लाभ हो सकता है। आदर्श -आत्म।) सामाजिक आत्मा भी है। वह संकीर्ण 
व्यक्तिगत अथवा निम्न-अहं नहीं है। सामाजिक अहं का लाभ अधिक से अधिक व्या- 
पक सामाजिक समुदायों के साथ अपने को एकाकार कर देने से होता है। कोई 
व्यक्ति अपने संकी्ण व्यक्तित्व से स्वयं को ऊपर उठा सकता है, यदि वह अपने को 
. कुटुम्ब, सम्प्रदाय, जाति व मानवता, तथा उसके हितों से एकाकार कर सके । प्रेभ 
सहयोग और समाज-सेवा से सामाजिक आत्मा की सिद्धि होती है। केवल समाज से 
ही आत्मा-लाभ सम्भव है । समाज से पृथक रहते हुये उसकी सिद्धि सम्भव नहीं । 
. अपने व्यापक, सामान्य और सामाजिक स्वरूप को पाने के लिये अपने संकीर्ण व्यक्ति- 
गत और दूसरों से छिपे हुये स्वरूप का त्याग करना पड़ेगा । प्रेम आदर्श आत्मा का 
आवश्यक लक्षण है । प्रेम की अभिव्यक्ति दूसरों के लिये जीवन व्यतीत करने में होती 
है। प्राणी-मात्र से प्रेम और समाज-सेवा से आत्म-सिद्धि मिलती है । 
आत्म-सिद्धि का अर्थ है व्यक्तित्व का विकास । ऐसा आत्मा की अनन्त सुप्त 
शक्तियों को जाग्रत करने से होता हैं। आत्मा के अन्दर भौतिक, बौद्धिक, सौन्दर्य 
सम्बन्धी और नेतिक अव्यक्त शक्तियाँ हैं। आत्म-विकास किसी सीमा तक इन सब 
शक्तियों के समान विकास से होता है, जो पूर्णतया विकसित व्यक्तित्व के लिए अनि- _ 
वाय हैं। किन्तु, आत्म-विकास का प्रेम इन सब बहुसंख्यक शक्तियों का चरम उत्कर्ष 
नहीं है । मनुष्य की शक्ति परिमित है, और एक शक्ति का अधिकतम उत्क्ष दूसरी 
. के अधिकतम उत्कषे के लिए बाधक है । एक ही व्यक्ति एक बड़ा योद्धा, एक बड़ा 
. विद्वान, एक बड़ा कवि, एक बड़ा चित्रकार, एक बड़ा राजनीतिज्ञ, एक बड़ा समाज- 





.. सुधारक इत्यादि नहीं हो सकता । अतः उसे अपनी प्रतिभा को प' 


.. और उसी दिशा में अपनी शक्तियों का उत्कर्ष करना चाहि 





कल “तुम क्‍या कर सकते हो उसे पहिचानो क्षौर हरक्यूलीस क॑ तंपर डट जाओ | 







































श्द्ड क्‍ डक | नीति-शास्त्र 


“तुम अपने विशेष क्षेत्र में अपने तमाम दिल, दिमाग, आत्मा और शक्ति के साथ 
जुट जाओ ।” “मानव-प्रगति में आस्था रखो और उसके लिए जितना तुम कर सकते 
हो, उतना करो ।” मेकेंजी के अनुत्तार--प्रत्येक व्यक्ति को समाज में अपने स्थान के 
अनुसार कत्तंव्य-कर्म करना चाहिए। ब्रेडल का “मेरा स्थान और तत्सम्बन्धी 
कत्तव्य का विचार आत्म-लाभ के अर्थ को स्पष्ट कर देता है। मनुष्य एक विशेष 
सामाजिक वातावरण में विशेष योग्यताओं को लेकर उत्पन्न होता है, उसके कत्तंव्य 
उन्हीं योग्यताओं के ऊपर निर्भर हैं। उसे अपनी ही विधि से उस नैतिक संसार का 
पोषण और वृद्धि करनी चाहिए जिसका कि वह एक सदस्य है । मनुष्यों के कत्तेव्य 
उनकी विशेष योग्यताओं के ऊपर अवलम्बित हैं। आत्म-विकास का अभिप्राय 
स्वास्थ्य, ज्ञान, सौन्दर्य और सिद्धि से है जो कि मानव-जीवन के आदर्श की है और 
विशेष रूप से उस आदर्श सिद्धि जो किसी व्यक्ति की नै्सागक योग्यताओं से - मेल 
खाता है, जो उसे अपने व्यक्तित्व की पराकराष्ठा पर पहुँचा देता है, और जिनके द्वारा 
वह मानवता के उत्कर्ष में यथासम्भव सहायता कर सकता है। अतः भिन्‍त-भिन्‍न 
व्यक्तियों की आत्म-पूर्णता भिन्‍न-भिन्‍त योग्यताओं के विकास पर निर्भर है। किन्तु 
प्रत्येक दशा में उसका अर्थ समाज के सहयोग और घनिष्ट सन्निधि में आदर्श बृद्धि- 
मय, और सामाजिक अहूं की प्राप्ति है। आत्म-लाभ केवल आत्म-त्याग से ही सम्भव 
है । आत्म-लाभ बुद्धिमय अहं के द्वारा इन्द्रियमय अहं के नियन्त्रण और परिष्कार में 
है । उसके साथ आनन्द-लाभ भी होता है जो पूर्णता का चिन्ह है। आनन्द आत्म- 
लाभ की अनुभूति है । वह इच्छाओं को व्यवस्थित करने में है। 
आत्मा का प्रकृत ठोस स्वरूप--सुखवाद आत्मा को विशुद्ध इन्द्रियमय और 
. उसकी तृप्ति को परम मंगल समझता है | बुद्धिपरतावाद आत्मा को विशुद्ध बा 
और उसकी सिद्धि को परम शुभ मानता है। आत्म-पूर्णतावाद आत्मा को इच्द्रियमय 
तथा बुद्धिमय दोनों, और पूर्ण आत्मा की सिद्धि को सर्वोच्च शुभ समझता है । सुख- 
वाद आत्मा को संवेदनों, अनुभूतियों और मनोवेगों की एक धारा समझता है । बुद्धि 
. परतावाद आत्मा को पूर्णतया बौद्धिक-स्वभाव का और वासनाओं को उसके स्वभाव 
के लिए विजातीय तत्व समझता है । अत्म-पूर्णतावाद के अनुसार आत्मा कामनाओं 
और बुद्धि का आवश्यक़ ऐक्प है । आत्मा एक अविनासी आध्यात्मिक तत्व है जिसमें 
बुद्धि वासनाओं को व्यवस्थित और नियन्त्रित करती है--दोनों का आत्मा के अन्दर 
_ उचित स्थान और कार्य है । सुखवाद सुख को परम शुभ समझता है | बुद्धि-परतावाद 
के अनुसार वासनाओं का विलोप और शुद्ध बुद्धिमय-जीवन ही परम मंगल है । आत्म- 
बाद के अनुसार ठोस, पूर्ण आत्मा अर्थात्‌ वासनामय और बुद्धिमय दोनों की 
ही सर्वोच्च शुभ है। उच्च इसका अर्थ है। उच्च अथवा बुद्धिमय-आत्मा के 

















म्त अथवा इन्द्रिमय-आत्मा का नियन्त्रण और परिष्कार है । इस प्रकार आत्म- 
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हैं--हीन प्रकृति व उच्च प्रकृति । हीन प्रकृति इन्द्रिमय है, और उच्च प्रकृति 
विवेकमय है । पहला वासनामय हीन व्यक्तित्व है, और दूसरा बुद्धिमय उच्च 
व्यक्तित्व । हीन व्यक्तित्व प्रत्येक का अपना अलग-अलग होता है, उच्च व्यक्तित्व एक 
सामान्य जीवन में होता है । जिस सीमा तक व्यक्ति वासना के क्रीत-दास होते हैं, 
वहाँ तक उनके हितों में विरोध रहता है। जब वे बुद्धि के अपने विशेषाधिकार का 
प्रयोग करते हैं तो उनके हित समान हो जाते हैं। मनुष्य का दूसरे मनुष्य के हितों 
से विरोध उस समय होता है, जब वह वासनाओं और प्रवृत्तियों का दास हो जाता 
है जो तृप्ति चाहती हैं और उसे दूसरे व्यक्तियों के साथ संघर्ष करने के लिये प्रेरित 
करती हैं । जब मनुष्य अपनी पाशविक प्रवृत्तियों को दबाने के लिये बुद्धि का प्रयोग 
करता है, और दूसरों में अपना ही प्रतिबिम्ब देखता है, तो उनके हितों व उनके हितों 
के मध्य का भेद विलुप्त हो जाता है । 

सुखवाद श्र बुद्धिपरतावाद का समन्‍्वय--जेम्स सेथ के अनुसार, “जिस 
प्रकार सुखवाद की पुकार आत्म-तुष्टि है, और बुद्धिपरतावाद की आत्मा-त्याग या 
आत्म-निषेध है, उसी प्रकार यह कहा जा सकता है कि आत्मपूर्ण वाद कीं पुक्रार आत्म- 
लाभ है । आत्म-लाभ सभी प्रकार के नैतिक सिद्धान्तों के द्वारा मंगल माना जा 
सकता है । “प्रश्न यह है कि” आत्मा का स्वरूप क्या है? किस आत्मा का लाभ 
होता चाहिये ? सुखवाद का उत्तर है : वासनामय आत्मा का, बुद्धिपरताबाद का 
उत्तर है: बुद्धिमय आत्मा का; आत्मापूर्णतावाद का उत्तर है: पूर्ण आत्मा का, 
वासनामय का और बुद्धिमय का भी । क्‍ 

सूखवाद इन्द्रियपरता के अधिकार को मान्यता देता है। बुद्धिपरताबाद बुद्धि 
के अधिकार को मान्यता देता है। आत्मपूर्णतावाद दोनों के अधिकारों को मान्यता देता 
 है। दोनों मानव स्वभाव के आवश्यक अंग है। मानव स्वभाव में दोनों के उपयुक्त 
स्थान और कार्य हैं। अनुभूतियाँ और इच्छायें नेतिक जीवन के उपादान हैं । बुद्धि 
 नैतिक-जीवन के आकार का, नैतिक नियम को देती है । नैतिक जीवन वासवाओं को 
'नियन्त्रित करके उसे विवेकमय जीवन के वाहन के रूप में परिवरतित कर देने का _ 
प्रयास करता है । वासनायें अनिवायं त: अबौद्धिक नहीं हैं । वे नैतिक जीवन का उपा- 
दान हैं । बुद्धि का कार्य उन्हें परिष्कृत करना है। बुद्धि अनुभूतियों वासनाओं और 
इच्छाओं को नियन्त्रित करके उनमें सामंजस्य स्थापित कर देती है । जान केयाडे के 
अनुसार, “नतिकता और नैतिक जीवन उसे कहा जा सकता है जो मनुष्य की उच्च 
ओर हीन प्रकृतियों के विरोध को दर कर सकता है । जिससे हीन प्रकति उच्च प्रकति 
को अभिव्यक्त करने वाले रूप में परिवर्तित हो जाती है ।” वासनाओं के विनाश से 
. नेतिक जीवन का ही अपहरण हो सकता है, क्योंकि उनके साथ नैतिकता के उपादान 
.. का भी विनाश हो जाता है। बुद्धि शून्य में कार्य नहीं कर सकती । वह अन भू तियों और _ 
. इच्छाओं के ऊपर कार्य करती है, उन पर नियन्त्रण व शासन करती है, और बुद्धिमय 
[. सेथ । रा 8, 
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जीवन के साथ उनका सामंजस्थ स्थापित करती है। इच्छाओं और अनुभूतियों का 
ध्वंस आध्यात्मिक जीवन को अकिचन बना देता है। आत्म लाभ का अर्थ यह है कि 
विविक्त इच्छाओं को स्वतन्त्र रूप से अपनी तुष्टि कर देने की अपेक्षा परस्पर संग- 
ठित और मैत्रीयुक्त बनाया जाये, ताकि वे बुद्धिमय जीवन के ग्राहक बन जायें । इस 
प्रकार आत्णपूर्णतावाद, सुखवाद और बृद्धिपरतावाद का समन्वय कर देता है। बूद्धि 
द्वारा वासनाओं का नियन्त्रण तथा परिवर्तन नेतिक जीवन के आवश्यक अंग हैं, इनका 
विनाश नहीं । 

सुख और आनन्‍्द-सूखवाद सुख को परम मंगल मानता है। आत्मपृणतावाद 
आत्म-लाभ को परम मंगल मानता है। आत्म-लाभ इन्द्रियपरता का बद्धिपरता 
से योग करने में होता है। जब अनू भूतियाँ और इच्छायें बुद्धि के द्वारा एक व्यवस्था 


में बाँध दी जाती हैं तो उससे आनन्द उत्पन्न होता है। सुख की अनुभूति क्षणिक 


वासनाओं और विविक्त इच्छाओं की तृप्ति से होती है । आनन्द का उद्भव वास- 


नाओं और इच्छाओं को नियन्त्रित और व्यवस्थित करने से होता है । सूख क्षणिक 


होता है? जबकि आनन्द स्थायी। सूख वासनाओं की तृप्ति से होता है, आनन्द 
वासनाओं के बृद्धिसंगत होने से । सूख अल्पस्थायी और इन्द्रियजन्य होता है, आनन्द 
चिरस्थायी और बुद्धिजन्य । आनन्द का लोभ अलग-अलग इच्छाओं की पूर्ति से अथवा 
इच्छाओं की अधिकतम संख्या की तृप्ति से नहीं होता, बल्कि इच्छाओं को नियन्त्रित 
और व्यवस्थित करने से होता है । मु 
पुर्णता अथवा सम्पूर्ण आत्मा का विकास वासनामय और बुद्धिमय दोनों का 
लाभ आत्यन्तिक मंगल है। किन्तु आत्म-लाभ से आनन्द का भी लाभ होता है। 
आनन्द जो सुख से भिन्‍त है, चरम कल्याण नहीं है । आनन्द आत्म-लाभ का सूचक 
हैं । वह अनिवायंत: उसके साथ पाया जाता है। इस प्रकार आत्मपूर्णतावाद नेतिक 


जीवन में आनन्द के महत्व को स्वीकार करता है। एक सच्चा सदाचारी जीवन 
 आनन्दयुकत जीवन है । सुसंगत जीवन आनन्दमय जीवन से होता है । जब मानव- 
. स्वभाव के प्रतियोगी तत्वों का संघर्ष समाप्त हो जाता है और आत्मा के अन्दर 
. शान्ति आ जाती है, तो वह आनन्दातिरेक से पूर्ण हो जाता है, किन्तु आनन्द स्वयं- 
. मेव प्रम-शुभ नहीं है । आत्मपूर्णतावाद, आत्म,प्रसादवाद भी कहलाता है। 


नेतिक जीवन आनन्दहीन नहीं है । पूणंता शान्तिमय और आनन्दमय है । 


. परन्तु आनन्द नीति का चरम उद्देश्य नहीं है। पूर्णता ही चरम लक्ष्य है। अत 
. आत्मपूर्णतावाद को सुखवाद कहना प्रान्त है, जेसे रशडल कहता है। आनन्द 


चिन्ह है। यह परम मंगल नहीं है। सूखवाद तथा बद्धिपरता वाद का 
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आत्मा की प्राप्ति हीन आत्मा को परिष्कृत करके करती चाहिये। बुद्धिमय आत्मा . 
विश्वात्मा है : वही सभी परिच्छिन्न आत्माओं का समन्वय तत्व है। दो व्यक्तियों 
के मध्य संघर्ष वहीं तक होता है जहाँ तक उनमें इन्द्रियपरता पाई जाती है। उनके 
हितों में अवरोध वहीं तक होता है जहाँ तक उनमें बुद्धिपरता पाई जाती है। उच्च 
आत्मा बुद्धिमय आत्मा है; बुद्धिनय आत्मा सामाजिक आत्मा है। उसका लाभ 
समाज में ही होता है। जितना अधिक व्यक्ति अपने व्यक्तिगत, विशेष, संकीर्ण 
आत्मा का निषेध करता है और सम्प्रदाय, जाति अथवा मानवता के साथ स्वयं को 
एकाकार करता है, उतनी अधिक उसे अपने वास्तविक, उच्च आदर्श, बौद्धिक अथवा _ 
सामाजिक स्वरूप की उपलब्धि होती है। इस प्रकार उच्च आत्मा के दृष्टिकोण से 
प्रत्येक व्यक्तित अथवा जीवात्मा प्रत्येक दूसरे जीवात्मा में अपनी झलक, अपना पूरक 
देखता है । 
आत्मपूर्णतावाद के दृष्टिकोण से स्वाथे और पराथ में कोई विरोध नहीं है | 
आत्मा का उच्चतम मंगल उच्चतम सामाजिक मंगल है। उच्चतम बैयक्तिक शुभ 
और उच्चतम सामाजिक शुभ में पूर्ण अभेद है। सुखवादी शुभ आत्मगत और 
वैयक्तिक है । सामान्य शुभ पूर्ण आत्मा का--वासनामय और बुद्धि पर दोनों का 
शुभ है । यह वासनाओं का बुद्धि से सामंजस्य है और उससे आनन्द का जन्म 
होता है । 
'... _“आत्म-त्याग के द्वारा आत्म-लाभ--आत्म-लाभ केवल आत्मोत्सर्ग अथवा 
आत्मा-निषेध के द्वारा ही सम्भव है। हमें अपने बुद्धिमय आत्मा के लाभ के हेतु अपने 
पाशविक आत्मा का उत्सर्ग करना होगा । हमें अपने उच्चतर और व्यापक स्वरूप को 
प्राप्त करने के लिये अपने व्यक्तित्व और संकीर्ण स्वरूप का बलिदान करना होगा।. 
मेर्केजी के अनुसार, “हमारे लिये सच्चे आत्म अथवा सम्पूर्ण शुभ की उपलब्धि केवल 
सामाजिक लक्ष्यों की सिद्धि के द्वारा ही सम्भव है | ऐसा करने के लिये हमें अपनी 
वयक्तिक आत्मा का निषेध करना होगा, जो वेयक्तिक आत्मा की सच्ची आत्मा 
नहीं है। हमें आत्मोत्सर्ग के द्वारा आत्म-लाभ करना होगा । हम अपनी उच्चतर 
अपत्मा का विकास अपने साथियों से विविक्त हाकर नहीं कर सकते, बल्कि कुटुम्ब 
सम्प्रदाय, राज्य और मानवता में रहते हुए उनके साथ सजीव और सक्तिय सहयोग 
कर सकते हैं। सामाजिक संस्थायें वे माध्यम हैं जिनके द्वारा हम अपनी उच्च आत्मा. 
या अस्तित्व को प्राप्त कर सकते हैं । इस प्रकार आत्म-लाभ का अर्थ समाज के द्वारा _ 
मानव-व्यक्तित्व की पूर्णता प्राप्त करना है। आत्मा का परम कल्याण व्यक्तिगत 
कल्याण भी है और सामाजिक कल्याण भी । हमें न तो एकान्त रूप से अपने ही 
व्यक्तिगत शुभ का लाभ करना चाहिये, न केवल समाज के शुभ का, बल्कि एक 
. समाज-रूपी इकाई के अंगभूत अपने तथा अन्यों के भी शुभ का लाभ करना चाहिये । 
. मैकेंजी के अनुसार आत्यान्तिक मंगल एक बुद्धि मय विश्व का निर्माण करता है, न. 
कैवल आत्मा का । बुद्धिमस्न विश्व भोतिक, सामाजिक, आशिक तथा राष्ट्रीय 
























































































कम क्‍ नीति-शास्त्र 


अमंगल से वर्जित होना चाहिये, अशुभहीन विश्व का निर्माण चरम लक्ष्य है। इससे 
व्यक्ति की पूर्णता प्राप्ति हो सकती है । 
ज4 व्यक्ति अपने संकीर्ण व्यक्तिगत और विशेष आत्मा से ऊपर उठकर 


स्वयं को कुट्म्ब, सम्प्रदाय, राज्य और मनुष्य जाति के अधिक विस्तीर्ण और सम्पन्न 


जीवन से एकाकार कर देता है, तो विश्वव्यापी जीवन की शक्ति अव्यक्त से व्यक्त 
हो जाती है । 

अन्तःकरण का अथ-आत्मपूर्णतावाद के अनुसार, अन्त:करण सम्पूर्ण अथवा 

सच्ची आत्मा है। अपने अंशों के लिये नियम निर्माण करना उसका अधिकार है। 

 आत्म-ज्ञान और बुद्धि से सम्पन्न होने के कारण इच्छाक्ृत कर्मों में अपनी ही “अभि- 

व्यक्ति के सदसत्‌ का निर्णय करना उसका अधिकार है । म्यूरहेड के अनुसार उसकी 

आवाज सच्ची आत्मा की आवाज है जो आंशिक आत्मा के लिये आदेश है।” इस 


प्रकार अन्तःकरण सम्पूर्ण आत्मा के साथ एकाकार है। नैतिक नियम को आत्मा 


अपने ही ऊपर लागू करती है। वह एक बाह्य नियम नहीं है, बल्कि अपना ही 
आन्तरिक नियम है | आन्तरिक नियम होने के लिये उसे सम्पूर्ण आत्मा का नियम 
होना है, उसके अंश विशेष का नहीं । यदि वह अंश-मात्र का नियम है, तो फिर भी 
वह आत्मा का बहिगेत है और उस अवस्था में आत्मा को एक बाह्य नियम के सम्मुख 
नतमस्तक होना पड़ेगा । 

नेतिक बाध्यता का अर्थ--न तिक बाध्यता को आत्मा स्वयं अपने ऊपर लाग 


करता है । आदर्श अथवा बुद्धिमय अहं वास्तविकता अथर्वा वासनामय अहं को कत्तंव्य « 


करने के लिये बाध्य करता है । नैतिक बाध्यता का उद्गम आत्मा के बहि:स्थ कोई 
समाज, राज्य, अथवा ईश्वर भी नहीं है । उसका उद्गम स्वयं आत्मा--आदर्श अथवा 
बुद्धिमय-आत्मा है । 

..नेतिक चेतना में अव्यवस्थित नैतिक बाध्यता एक आवश्यक तत्व है। उसका 
. अतिगमन कदापि नहीं हो सकता । नैतिक प्रगति में उसका लोप कभी नहीं हो सकता 


. आत्म लाभ उच्चतम शुभ है । आदर्श आत्म शाश्वत और अनन्त है। उसकी पूर्ण. 


.. प्राप्ति कभी भी सम्भव नहीं । अतः नैतिक बाध्यता नैतिक चेतना का चिरस्थायी 
.. तत्व है। आदर्श स्वरूप का भी कभी पूर्ण विकास नहीं हो सकता । वह एक अनन्त 
_ आदश है जिसकी उपलब्धि होनी है । वास्तविक और आदर्श में निरन्तर संघर्ष है। 


.. नेतिक प्रगति के साथ-साथ नैतिक आदर्श दूरस्थ और उच्चतर होता जाता है। एक 


. सीमित व्यक्तित्व के लिये नैतिक आदर्श की पूर्णरूप में असाध्यता और कत्तंव्यमय 
.. जीवन की अध्यक्षता का कारण आदश्श-आत्मा की अनन्तता है। यह सत्य है कि आदर्श 
घकाधिक लाभ हो रहा है। किन्तु उसको पूर्णरूप से उपलब्ध कर देने 
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आत्म-पूर्णतावाद ५ जद 


(२) आत्मपृर्णतावाद नीति-शास्त्रिगण-- ० हो 

(१) प्लेटी-प्लेटो (?800) बुद्धिपरतावाद तथा आत्मपूर्णतावाद का सम- 
थक है । बुद्धि मानवीय आत्मा की सर्वोच्च तत्व है। आत्मा का सर्वोच्च जीवन ब॒द्धि- 
मय जीवन है । प्लेटो इसे दाशनिक चिस्तन का जीवन कहता है। यह अत्यधिक 
भावनापूर्ण जीवन है । यह भावना-रहित जीवन नहीं है। जो सत्य और शिव है वह 
सुन्दर भी है । संसार के प्रेम, पवित्र और श्रेष्ठ होकर दैवी प्रेम बन जाते हैं। प्लेटो 
के नीति-शास्त्र में यह बुद्धिपरतावादी तत्व है । 

प्लेटो का नीति-शास्त्र उसके मनोविज्ञान पर आधारित है। आत्मा के तीन 
तत्व--ब॒द्धि, इच्छा और तेज हैं । इनमें बद्धि सर्वोपरि तत्व है। इच्छायें अनन्त हैं । 
वे नियन्त्रित तथा आधीन रखी जाती हैं । तेज इच्छायें क्षेत्र में बुद्धि की आज्ञाओं को 


लागू करती हैं । यह बुद्धि के आदेशानुसार इच्छाओं पर नियन्त्रण करती हैं। श्रेष्ठ 


जीवन संगीतमय जीवन है, अर्थात्‌ उसमें आत्मा के सप्नी तत्वों का पूर्ण समन्वय 
रहता है । न्याय आत्मा का स्वास्थ्य है । यह आत्मा के समस्त तत्वों से पूर्ण समन्वय में 
सन्निहित है । इसमें अंग पूर्ण (५७४०७) के आधीन रहते हैं। अन्याय आत्मा का 
“रोग और विक्रत स्वरूप” है, इसमें अंग पूर्ण के विरुद्ध विद्रोह करते हैं तथा निम्न 
व उच्च के मध्य संघर्ष चलता है। धारमिक जीवन सामण्जस्यपूर्ण होता है, जिसमें 
आत्मा के निम्त तत्व बुद्धि के आधीन रहते हैं । प्लेटो के नीति-शास्त्र में यह आत्म- 
पूर्णतावाद का तत्व पाया जाता है। 

(२) अरस्तू--अरस्तू (&778006) आत्मपूर्णतावाद तथा बद्धिपरतावाद का 
समथक है | अरस्त्‌ विचारमय जीवन को कर्म मय जीवन से श्रेष्ठ मानता है। चिन्तन : 
कर्म की अपेक्षा श्रेष्ठ है। वास्तविक आत्मा बद्धिप्रधान है । उनका प्रधान कर्म विचार 

थवा चिन्तन है। चिन्तन की सक्रियता बुद्धिप्रधान आंत्मा की वास्तविक अभिव्यक्ति 
करती है । अरस्तू के नीति-शास्त्र में यह बुद्धिपरतावादी तत्व है । द 
अरस्तू के मतानुसार व्यक्ति से सम्बन्धित मध्य-मार्ग का चुनाव ही गुण है। 

बुद्धि के सामान्य मानदण्ड के अ्रनुसार इच्छाओं के नियन्त्रण में ही धर्म का निवास है। 
इच्छाओं की अतित्‌प्ति व ततृप्ति में अथवा इच्छाओं के पृर्ण करने की अव्यवस्था में 


अधर्म का निवास है| धर्म का अथे है इच्छाओं को समुचित मात्रा में पर्ण करना । 


यदि एक वर्याक्त के भीतर विचारात्मक उद्देश्य से प्रेरित होकर कम करने का सुनि- 
श्चित अभ्यास पड़ गया है तो उसके भीतर नौतिक गुण माता जायेगा जिसके द्वारा. 


. उसकी प्रेरणायें तथा इच्छायें बुद्धि के आधीन रहती हैं। अरस्तू के नीति शास्त्र में यह 
 आत्म-पूर्णतावाद का तत्व है।... 


(३) हेगेल-- हेगेल (प्॒ू०2०|) के विचार से सष्टि का व्यापार ईइवर की. 


. अभिव्यक्ति है, जिसका चरम उत्कर्ष मानव जीवन में होता है; और मनष्य उदवि- 
.. कास का परम मंगल अपने आध्यात्मिक स्वरूप का पूर्ण विकास है। मनृष्य का इतिहास 
आत्मचेतना के सर्वोत्कृष्ट रूप की उपलब्धि की दिशा में ऋमिक प्रक्रिया है । 











































छः शा ... तीति-शास्त्र 


हेगेल वासताओं के अधिकार को स्वीकार करके और उसका बुद्धि से साम॑- 
जस्य स्थापित करके कान्‍्ट (477) के सिद्धान्त के नियमानुवर्तितावाद में परिणुद्ध 
करता है। कान्‍्ट ने बुद्धि के अधिकार के ऊपर अनुचित बल दिया है और वासताओं 
के अधिकारों की अवहेलना की है। हेगेल दोनों के अधिकारों को स्वीकार करता है 
और दोनों में मंत्री उत्पन्न करता है। बुद्धि के द्वारा वासनाओं का नियमन परम 
मंगल है। 
द हेगेल का मत है कि अनन्त चैतन्य अथवा आत्मा इतिहास, परम्परा, नियम 
नीति और नंतिक संस्थाओं (यथा : कुटुम्ब, सम्प्रदाय, और राज्य) के क्रम विकास 
की विविध अवस्थाओं में से होकर गुजरता है । व्यक्ति स्वयं को अपनी समसामयिक 
संस्थाओं के जीवन से एकाकार करके अपनी स्वतन्त्रता की प्राप्ति करता है। प्रगति 
संस्थाओं में मूत्त स्वतन्त्रता का विकास हैं। सिद्धावस्था ही विकास का लक्ष्य है । 
हेगेल आत्मपूर्णतावाद के नीति-शास्त्र का समथंक है । वह नीति के निम्त- 
लिखित सूत्रों का अपना व्यक्तिगत अर्थ देता है-- द 
(अ) जीने के लिये सरो (]96 (0 |४०)--मध्ययुगी ईसाई धर्म में इसका 
अर्थे यह था कि “आत्मा की मुक्ति के लिये शरीर को सूली पर चढ़ा दो, शरीर का 
नाश आत्मा के बचाव के लिये आवश्यक है ।! हेगेल मध्य युग का सन्यासवाद के 
अनुसार इस सूत्र का अथ नहीं करता । उसके दृष्टिकोण से इसका अथे यह है कि 
आत्मा के संकीर्ण और व्यक्तिगत रूप की मृत्यु होनी चाहिये और संकुचित क्षेत्र के 
बहिःस्थ आध्यात्मिक जगत का अधिक सम्पन्त और अधिक व्यापक जीवन बिताना 
चाहिये ।' हेंगेल आत्मा के उच्च जीवन के लिये वासनाओं का नाश नहीं चाहता-- 
बल्कि बुद्धि के द्वारा उतका नियन्त्रण और उच्च बुद्धिमय-जीवन में उनका परिष्कार 
चाहता है । इस प्रकार आत्मपूर्णतावाद सन्यासवाद नहीं है । 

(ब) व्यक्ति बनो (86 & 9०४8०॥)--हेगेल का इससे यह तात्पये है कि हमें 
अपनी वासनाओं से उच्च आत्मा अथवा व्यक्तित्व का निर्माण करना चाहिये । बास- 
. नामय हीन आत्मा को निर्या-त्रत करके बुद्धिमय उच्च आत्मा का लाभ होना चाहिये । 
पाशविक प्रवृत्तियों का परिष्कार करके बुद्धिमय स्वरूप को प्राप्त करना चाहिये । 
व्यक्तित्व स्वयं साध्य है, वह दूसरे का साधन नहीं । वह उच्चतम लक्ष्य है। अतः 
: हमें अपना व्यक्तित्व निर्माण करने के लिये अधिकतम चेष्टा करनी चाहिये और दूसरों 
के व्यक्तित्व का सम्मान करना चाहिये । हीगल ने कहा है कि, “व्यक्ति बनो और 
दूसरों के व्यक्तित्व का सम्मान करो । 





सम्पत्त और अधिक व्यापक जीवन 
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के साथ एकाकार होकर अपनी व्यापकता और ईश्वर से एकता लाभ करें नैतिक 
जीवन मनुष्य के अच्तरस्थ व्यक्त करने के प्रयत्न में और मनुष्य के बुद्धिमय, आत्म- 
चेतनायुक्त और आध्यात्मिक स्वरूप को वासनाओं और इच्छाओं के पाशविक जीवन 


| जी... फे परिष्कार पूर्वक अधिकतम पर्णता के साथ प्राप्त करने के प्रयत्न में निहित है | 





जाम अं मत 


न 
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अमंगल-वर्जित बृद्धिमय जगत का निर्माण सच्ची आत्मा का निर्माण है। 


आत्म-लाभ सवाच्च व्यक्तिगत तथा सामाजिक हित अथवा शुभ है। शुभ वह 
है जो इच्छाओं की पूति करे | इस प्रकार नैतिक शुभ वह है जो एक नैतिक माँग को 
सन्तुष्ट करे। व्यक्तिगत आत्मा बुद्धियुक्त है। अत: नैतिक शुभ बृद्धियुक्त शुभ है। द 
इसके लिये मनुष्य की बौद्धिक-प्रकृति को सन्तुष्ट करना आवश्यक है। यह एक ऐसा _ 
सुख-मात्र नहीं हो सकता जो कि व्यक्ति के आत्मा की भौतिक प्रकृति को सन्तुष्ट कर 
देता है । यह केवल गुण सद्भावना, बुद्धियुक्त संकल्प तथा अन्य समस्त भावनाओं 
से शून्य विशुद्ध संकल्प भी नहीं हो सकता । नैतिक शुभ आत्मा के आदर्श स्वरूप की 
उपलब्धि अथवा आत्मा लाभ है। यह आत्मा का पूर्णत्व है । मनृष्य के भीतर एक 
देवी-तत्व स्वयं को व्यक्त करता है, उसमें आत्मा का आदर्श स्वरूप यह दैवी-तत्व 
ही है । यह उच्च आत्मा, बुद्धियुक्त आत्मा अथवा सामाजिक आत्मा है । यह निम्नतर, 
ऐन्द्रिय तथा व्यक्तिगत आत्मा नहीं है। आदर्श आत्मा की प्राप्ति समाज के भीतर 
या उसके द्वारा ही हो सकती है। आत्मा-लाभ, समाज, राष्ट, तथा मानव जाति के 
भीतर ही सम्भव है। यह आत्मा का ज्ञान, स्नेह तथा मानवता के साथ हितसाम्य 


“-- द्वारा सेवा की अनन्त शक्तियों के विकास में निहित है। मनृष्य द्वारा पर्णत्व की 


प्राप्ति एक पूर्ण समाज रचना की ओर मानवता की प्रगति में भाग लेकर ही की जा 
सकती है। अपने राष्ट्रीय जीवत से पृथक होकर कोई व्यक्ति आत्म-लाभ अथवा 


पूर्णत्व. की प्राप्ति नहीं कर सकता । राष्ट्र से परे व्यक्ति का जीवन अवास्तविक बन 


जाता है। अपने व्यक्तियों से परे राष्ट्र अथवा राष्ट्रीय भावना का स्वरूप भी केवल 
भावात्मक अथवा अवास्तविक ही होता है । मानवता की प्रगति व्यक्तिगत चरित्र से 
व्यक्तिगत चरित्र की प्रगति में निहित है। नैतिक प्रगति व्यक्तियों के व्यक्तिगत 


चरित्र की प्रगति है। यह कभी भी व्यक्ति से परे नहीं हो सकती । मानवता समाज 


में नतिक प्रगति का अर्थ है मानवता की एक पूर्णतर समाज की ओर प्रगति जिसमें 
व्यक्तियों का व्यक्तित्व नष्ट नहीं होगा, अथवा बैघ्यक्तिक संकल्प शक्ति साधन स्व- 
रूप नहीं होगा । नेतिक प्रगति का अर्थ समाज के व्यक्तियों के व्यक्तित्व का पर्णत्व . 


है । जो शक्तियाँ व्यक्ति के भीतर दिक्‌-काल में पूर्णता प्राप्त करती हैं वे ईश्वर अथवा. 

- विश्व-आत्मा में पहले से ही पूर्ण रहती हैं | मनृष्य के भीतर दैवी-पर्णत्व की किक * 
_ अभिव्यक्ति ही नेतिक प्रगति है। समाज के भीतर विभिन्‍त सदस्यों की शक्तियाँ और 

.. उनके कृत्य विभिन्‍न होते हैं । उनके क्त्य उनकी शक्तियों के सदृश होते हैं। वे सब . 
.. समाज की नैतिक प्रगति में योग देती हैं । वे दैवी पूर्णत्व को विभिरन प्रकार के अभि- 
. व्यक्त करती हैं । परत्तु मनुष्य के पूर्णंत्व अथब् ॥ आत्मा-लाभ की वास्तविक प्रर्कृाः 
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की परिभाषा तब तक सम्भव नहीं जब तक कि व्यवित उस अवस्था को वास्तव में 
प्राप्त त कर ले । क्‍ क्‍ 
(४) बं डले (8740।29)--ब्र डले की पुस्तक है, “मेरा स्थान और तत्स- 
स्बन्धी-कत्तंव्य ! । ब्रं डले का मत है कि प्रत्येक व्यक्ति का मानव-समाज में एक विशिष्ट _ 
स्थान और कार्य है। उसका समाज में एक नियत स्थान है, और उसे उस स्थान के 
उपयुक्त कत्तेंब्यों का पालन करना चाहिये। वह एक सामाजिक इकाई का सदस्य है, 
उसमें उसका विशिष्ट स्थान है; उसके जीवन में अपने स्थान के अनुरूप विशेष 
कर्तव्य हैं। उसे उन्हीं का पालन करना चाहिये। इसी से उसका आत्म-लाभ 
_ रहेगा । प्रत्येक व्यक्ति कुछ विशेष योग्यताओं को साथ लेकर जन्म लेता है। समाज 
. में उसका स्थान और कारय॑ निर्धारित होता है, उसके कत्त॑व्यों का उसी से सम्बन्ध 
है । वह एक व्यवस्थित समाज में अपने निर्धारित कार्य को प्रा करके ही सूख प्राप्त 
कर सकता है । 


विविध व्यक्ति नैतिक समाज के अंग हैं | वे परस्पर अन्योन्याश्रित हैं। जिस 
प्रकार एक जेविक शरीर (०847 ंशा) के अंग के अपने नियत कृत्य होते हैं जिनकी 


पूर्ति करके ही वे उसके कल्याण में सक्रिय योग दे सकते हैं, इसी प्रकार सामाजिक 
अथवा नतेतिक शरीर के विभिन्‍न सदस्य समाज में अपने स्थान से सम्बद्ध नियत कत्तंब्यों 
की पूत्ति द्वारा उसके सामान्य हित में हाथ बंटाते हैं। नैतिक शरीर अर्थात्‌ सभाज के. 
विविध सदस्यों के कत्तंव्यों में विविध-रूपता होती है तथा उसमें सामान्य हित में 
 समझूपता । इस प्रकार नैतिक शरीर के भीतर विविध-रूपता और समरूपता दोनों 
होती हैं। सर्वोच्च व्यक्तिगत हित और सर्वोच्च सामाजिक अथवा सामान्य हित के 
मध्य पूर्ण -साम्य है | 

नेतिक समाज की सामान्य इच्छा सामाजिक संस्थाओं में मूृतिमान्‌ होती है । 
नेतिक समाज के भिन्‍न-भिन्‍न सदस्यों को जनता के नैतिक स्तर के अन्तगंत अथवा 
अनुकूल अपने नियत कर्म का पालन करना चाहिये । जनता के नैतिक स्तर की अभि- 
व्यक्ति अंशत: सामाजिक संस्थाओं में होती है। इस प्रकार समाज के सदस्य अपनी 
: व्यक्तिगत इच्छा तथा समाज की सामान्य इच्छा के मध्य सामञ्जस्य स्थापित कर 
.. सकते हैं । समाज से परे आत्म-लाभ कदापि सम्भव नहीं है । सामाजिक नैतिकता से 
..._ पृथक व्यक्तिगत नैतिकता का कोई अस्तित्व नहीं हो सकता । जनता के नैतिक स्तर 
... की महत्ता के सम्बन्ध में ब्रं डले का विचार अतिश्योक्तिपर्ण है। उसका मत है कि जो 
.. व्यक्ति जनता के नैतिक स्तर की सीमा से आगे जाता है वह अनैतिकता की सीमा में 
:. प्रवेश करता है। सामाजिक नैतिकता से परे उच्च कोटि का देवी जीवन मनष्य व्य- 
गीता में इसका संकेत है । हो ० 
ने आत्म-लाभ का अर्थ अनन्त आत्मा (व्यापक आत्म-परमात्मा की. 
हू मनुष्य द्वारा अपने परिवार, जाति, राष्ट्र, तथा अन्तोगत्वा.. 
की तद्रूपता द्वारा बुद्धि-पूवंक अपनी भौतिक अथवा रा ० 
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ऐन्द्रिय प्रकृति के पूर्ण परिवरतंन में निहित है। समाज से पथक होकर आत्म-लाभ 
सम्भव नहीं है। एक व्यक्ति जब हृदय और आत्मा से सामाजिक सेवा में व्यस्त हो 
+ जाता है तो वह अपने संकीर्ण व्यक्तित्व से ऊपर उठ जाता है। जितना ही वह 
सामाजिक शुभ में स्वयं को खोता जायेगा, उतना ही अधिक वह आदर्श स्वरूप की 
प्राप्ति करता जावेगा । 

(६) बोसान्के (8054700७८)--वह मूल्य के प्रत्यय पर बल देता है। उसके. 
अनुसार आत्मलाभ का अथं है--सत्य, सौन्दर्य, और शुभ, इत्यादि, जीवन के उच्च- 
तम मूल्यों की उपलब्धि । हमें स्वार्थंपर आत्मा का त्याग करना चाहिये। हमें उस 

| व्यापक आत्मा की प्राप्ति करनी चाहिये जिसमें सर्वोच्च मृल्य हों । 
.... बोसान्‍्के आत्मपूर्णतावाद को मूल्यों के अनुशीलन से जोड़ देता है। यह सत्य 
है कि सत्य, सौन्दर्य तथा मंगल के अनुशीलन में आत्म-विकास होता है। इन आदशों 
को छोड़कर आत्म-लाभ निरर्थक होता है । 
(३) आत्मपूर्णतावाद और अन्य नेतिक सानदण्ड 

आत्मपूर्णतावाद सुखवाद के समान वासनाओं को मानव-स्वभाव के आवश्यक 
तत्व के रूप में स्वीकार करता है। वासनायें नैतिक जीवन का अनिवार्य उपादान 
 है। सुखवाद सुख को नेतिक मानदण्ड मानता है । आत्मपूर्णतावाद आनन्द को सदा- 
चार का सूचक मानता है। सुख इन्द्रियजन्य वासनामय और अल्पस्थायी होता है । 
* आनन्द बुद्धिजन्य और स्थायी होता है, और इच्छाओं के सामंजस्य से उद्भूत होता है । 
“>” आत्म-सुखवाद व्यक्ति के सुख को सर्वोच्च शुभ मानता है। आत्म पूर्णताव[द के अनु- 
सार, सर्वोच्च शुभ व्यक्ति का शुभ है, वह कभी भी व्यक्ति के अतिरिक्त किसी का 
शुभ नहीं हो सकता | परसुखवाद अधिकतम संख्या के अधिकतम सुख को सर्वोच्च शुभ 
मानता है। आत्मपूर्णतावाद मानता है कि सर्वोच्च शुभ केवल व्यक्ति का ही शुभ नहीं 
है, बल्कि समग्ज का भी है। वह आत्म-विकास अथवा संकीर्ण वेयक्तिक, विशेष अह 
के बलिदानपूर्वक, आदश , बुद्धिमय, अथवा सामाजिक अहूं का विकास है, जिससे व्यक्ति 
. का आनन्द दूसरों के आनन्द के ऊपर निभेर हो जाना है। विकासात्मक सुखवाद 
समाज को परस्पर आश्वित व्यक्तियों का एक एकता में उद्ध शरीर मानता है । आत्म- 


अपने संकीर्ण व्यक्तित्वों से ऊपर उठकर और समाज के अधिक समुद्ध, अधिक व्यापक _ 
जीवन में एकाकार होकर आत्म-लाभ करते हैं। हम एक-दूसरे से विविक्त नहीं है 
वरन्‌ हम एक सामाजिक संघ के सदस्य हैं। हमें दूसरों से अलग अपने ही व्यक्तिगत 
- कल्याण का अन्वेषण नहीं करना चाहिये । बल्कि हमें एक मंगलमय बौद्धिक जगत का 






































पूर्णतावाद के अनुसार समाज अःत्म-चेतना-युकत व्यक्तियों का एक संगठन है, जो क्रमशः 







.. निर्माण करना चाहिये। हमें एक सर्वोत्कृष्ट मानव-जीवन की प्राप्ति के लिये प्रयत्न... 
.. करना चाहिये। आत्मपूर्णतावाद मानव-देह में बुद्धि की उत्कृष्टता दिखाने में बुद्ध... 
.. परतावाद के साथ एकमत है | पूर्णतावाद के नैतिक गुण का अनुपम और अविश्लेष्य रा 









































श्छढ४ढ द द नीति-शास्त्र 


ज्ञानवाद से मतैक्य है। किन्तु, वह चैतिक नियम को स्वयं -सिद्ध नहीं मानता । पूर्णता- 
वाद नैतिक नियम को आत्म-विकास का साधन-मात्र स्वीकार करता है, जो परम 


सत्य के अंशों को आत्मसात कर देता है। आत्मपूर्णतावाद के ग्भित तत्वों को मूल्यों 
का विचार सुस्पष्ट कर देता है । द 
(४) आत्मप णंतावाद की समीक्षा क्‍ 
सुखवादी, उपयोगिताबादी तथा सहजज्ञानवादी ने आत्मपूर्णतावाद की तीन 
विरुद्ध समालोचना की है। उनके मत के अनुसार आत्मपूर्णतावाद सुखवाद है, क्योंकि 
वासनाओं को बुद्धि द्वारा नियन्त्रण से आनन्द की प्राप्ति होती है। आनन्द सुख से 
पृथक्‌ नहीं है । आत्मपूर्णतावाद का चरम लक्ष्य सुख है, आत्म-विकास नहीं । आत्म- 
विकास तो गौण उद्देश्य है । हे है 
यह आपत्ति युक्‍्तिपूर्ण नहीं है । आत्म-विकास ही मुख्य उद्देश्य है, आनन्द 
उसका सहगामी तत्व है । पूर्णतावादी आत्म-लाभ-जनित आनन्द को मुख्य लक्ष्य नहीं 
मानता । आनन्द आत्म-पूर्णता का सूचक-मात्र है। आनत्द मनुष्य का ध्येय नहीं है । 
रैशडैल के अनुसार आत्मपूर्णतावाद, मनोवैज्ञानिक सुखवाद की भाँति है। 
मनुष्य स्वभावत: प्रत्येक कर्म में आत्म-सन्‍्तोष का अन्वेषण करते हैं। यह आत्म- 
पूर्णतावाद है । मनुष्य स्वभावत: आत्म-सुख खोजते हैं। यह मनोवेज्ञानिक सुखवाद 
हैं। ये दोनों उक्तियाँ एक समान ही हैं। द 
यह आपत्ति भी युक्‍्तिपूर्ण नहीं है। आत्म-सन्तोष सुख नहीं है । सुख, इन्द्रिय- 
जन्य है। आत्म-सनन्‍्तोष उच्च बौद्धिक आत्मा की तृप्ति या आनन्द है। आनन्द सुख 
से पृथक्‌ उच्च-कोटि का है । सुख विविक्त वासना की तृप्ति से उत्पन्न होता है । 
परन्तु आनन्द वासनाओं का बुद्धि द्वारा नियमन या परिष्कार से उत्पन्त होता है । 
.. सुख क्षणस्थायी है, परन्तु आनन्द स्थायी है । द ० 
.. रैशडेल के अनुसार ग्रीन, ब्रैंडेल आदि विद्वानों का मत है कि प्रत्येक व्यक्ति 
की आत्मा में दूसरों की आत्मायें-समाविष्ट हैं। इसलिये वेयक्तिक परम मंगल का 
सामाजिक परम मंगल से विरोध नहीं है। दोनों अभिन्‍न हैं, परन्तु आत्मायें चेतन्य 
.. हैं। अतः एक आत्मा अन्य आत्मा में समाविष्ट नहीं हो सकता । एक जलबिन्दु अन्य 
. जलबिन्दु में समाविष्ट हो सकता है । परच्तु एक स्वतन्त्र आत्म-चेतनायुक्त आत्मा 
7. अह्य आत्मा से युक्त नहीं हो सकता। आत्माओं का ऐक्य अथवा अभेद नहीं हो 
..... यही आपत्ति युक्तिपूर्ण है। आत्मा-चेततामय स्वतन्त्र आत्मा कदापि अन्य 
मस्त नहीं हो सकता। यह आत्मा का अन्य आत्माओं से सम्मिश्रण नहीं... 
तु आत्मपूर्णतावादी यह नहीं कहता कि आत्माओं को सम्मिश्रण 
क्ति हैं। एक जीवात्मा अन्य जीवात्माओं से सामंजस्थ की सा 

















मंगल है। इस प्रकार, आत्म-पूर्णतावाद नैतिक-मानदंण्ड-विषयक सभी सिद्धान्तों के _«&.. 
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हा संगत मत नहीं हैं | संघ-बद्ध सन्‍्यासियों के हम अति विरोधी हैं क रा 
: पर आश्रित, धनियों द्वारा पालित जीवन व्यतीत करते हैं। आत्मसमत्यता का पोषण 


आत्म-पूर्णतावाद श्छ्प्‌ 


सहज-ज्ञानवादी कहता है कि आत्मपूर्णतावाद अस्पष्ट है । वह परम हित की 


स्पष्ट व्याख्या नहीं देता है । यह ज्ञान, सौन्दय , शुभ, सुख या समाजहित नहीं हैं । 


इस चरम मूल्यों को छोडकर आत्मपूर्णता निरथंक होती है। 

यह आपत्ति युक्ति युक्त है | आत्मपूर्णतावाद अस्पष्ट है। चरम मूल्यों के अनु- 
शीलन से पूर्णता की प्राप्ति होती है। इनसे वाजित पूर्णता बिल्कुल अर्थ शून्य है । 
बोसांकें ने इस आपत्ति का निर्धारण किया है । सत्य, धर्म, सुन्दर अधिक मूल्यों की 
प्राप्ति आत्मलाभ में निहित है । 

सहज-ज्ञानवादी पुनः कहता है कि आत्मपूर्णतावाद विशेष कर्तव्यों कर्मों का 
निर्धारक मान नहीं देता । विशेष परिस्थितियों में मू्त कत्तव्यों, का निर्धारण आत्म- 


_पूर्णता-रूप-मंगल से नहीं हो सकता । आत्मपूर्णतावाद इस विषय पर प्रकाश नहीं 


डालता कि कौन कर्म आत्मा-विकास का साधक है और कौन कर्म आत्म-विकास का 
बाधक है अत: पूर्णतावाद भी आकारमूलक तथा वस्तुशन्य सा हो जाता है, जैसे 
कांट का मत । 

आत्मपूर्णतावाद अस्पष्टता से मुक्त नहीं है यह सत्य है। सत्य, सौन्दर्य, शुभ, 
बौद्धिक आनन्द, समाज कल्याण के अनुशीलन से आत्म-विकास होता है । इन मुख्य 
मूल्यों का अनुसरण आत्म-विकास का आवश्यक साधन है। इससे कत्त॑व्य-निर्धा रक 
मान अनुमित किया जा सकता है । मूल्यों का मानदण्ड आत्म-विकासवाद को स्पष्ट 


तथा युक्तियुक्त सिद्ध करता है । 


आत्मपूृणतावाद का ब्र डले का 'समाज में मेरा स्थान और मेरा कत्तंव्य' अथ 
में समर्थक हैं | इसमें मृल्यों की प्राप्ति भी समाविंष्ट है । इसमें गीतों के वर्णाश्रम अथवा 
लोकसंग्रह के लिये निष्काम कर्म भी समाविष्ट हैं। हम ईश्वर को “सत्य', 'शिव', 
सुन्दर की शाश्वत मूर्ति मानते हैं। ईश्वर ही हमारे आदर्शों का स्रोत है। दैनिक 
प्रार्थना, भगवत-साधम्य-लाभ, भूमानन्द की उपलब्धि श्रेष्ठ साध्य मूल्य हैं । धर्म में 
नीति की की पूर्ण सिद्धि होती है। धामिक जीवन सामाजिक और राष्ट्रीय जीवन से 
विच्छिन्न नहीं है । प्रत्येक व्यक्ति का आवश्यक कत्तंव्य मानव समाज-चेतना की विश्व- 
हित को दिशा में उन्‍तरति करना, मानव-चेतना का दैवीकरण करना है। प्रत्येक व्यक्ति 


की चिन्ता तथा प्रयत्न विश्वहित की ओर होने चाहिये । ईश्वरीय शवित से प्रेरित क्‍ 


होकर यथासाध्य मानव-जाति का नेतिक हित-साधन प्रत्येक-व्यक्ति. का कत्तंव्य है।. द 
पूण आत्मसमपंण, इनका साधन है । प्रत्येक मनुष्य में अनन्त शक्ति है। इसकी अभि- 
व्यक्ति का साधन आत्म-समपंण है। स्वीय वर्णाश्रम धर्म, नियत कम विश्व-हित के... 
लिये करना चाहिये । 


हम कृच्छतावाद अथवा सन्यासवाद के विरोधी हैं। यह मत मनोविज्ञान- 








करते हैं। भविष्य समाज में इंन परोपजीवियों का स्थान नहीं होगा +॥7 के 
































क्योंकि वे समाज 

































वर द 5 सलल्‍य का सानदण्ड 
(१) मल्य की परिभाषा-- कर डबल “व 
साधारणतया मूल्य एक अर्थ॑शास्त्रीय प्रत्यय माना जाता है । किसी वस्तु को 
उस समय मूल्यवान कहा जाता है, जब वह किसी मानवीय आवश्यकता की पूर्ति में 
सहायक होती है। जनसाधारण में प्रचलित मूल्य का सबसे सरल प्रत्यय यह है; 
अवेन के अनुसार--“' मूल्य वह है जो मनुष्य की इच्छा की तृप्ति-कारक सभी वस्तुयें 
मूल्यवान हैं अर्थात्‌ शुभ है ।” इस परिभाषा का विश्लेषण करने पर निम्न विशेष- 
तायें स्पष्ट होती हैं--(१) यह मूल्यवान की प्रथम परिभाषा है। यह परिभाषा 
सरल, स्पष्ट और बधेंगम्य हैं । उदाहरण के लिये; अन्न शुे है; उसका मूल्य है 
क्योंकि वह बुभुक्षा. की तृप्ति करता है । मकान शुभ है, क्योंकि वह खराब मौसम 
और हिंसक पशुओं से हमारी रक्षा करता है लेकिन यह परिभाषा अधिक गहराई में 
नहीं जाती । क्रमश: यह ज्ञान हो जाता है कि इच्छापूर्ति तथा जीवन सुरक्षा और 
बुद्धि में एक सम्बन्ध है। (२) इससे दूसरी परिभाषा प्राप्त होती है। कोई भी . 
वस्तु जो जीवन की रक्षा और बुद्धि करती हैं। अन्न, मकान, इत्यादि वस्तुयें हमारे 
जीवन की सुरक्षा और बुद्धि करती है। अतः वे मूल्यवान हैं | दूसरी परिभाषा भी 
अपने क्षेत्र में, स्पष्ट और बोधगम्य है । किन्तु, पहली परिभाषा के तुल्य यह भी «& 
_ अधिक गहराई में नहीं जाती । इस अर्थ में, मुल्य तत्वत: जीवन मूल्य अथवा जैव है । _ 
उसका वर्णन प्राय: पूर्णता “वातावरण से समायोजन” के शब्दों में किया जाता है। 
यह परिभाषा जीवन के आदिस रूपों के लिये पर्याप्त है, किन्तु आधुनिक, जटिल 
सभ्यता के लिये नितान्त अपर्याप्त है । आज मनुष्य की आवश्यकतायें अत्यधिक जटिल 
. और विविध हैं, मनुष्य से जीवन-ध्येय अत्यधिक व्यापक हैं । कोई भी जीवन की रक्षा 
और वृद्धि करने वाली वस्तु शुभ है, किन्तु शीघ्र ही हमें केवल-मात्र जीवन और 
अच्छे जीवन में, अथवा रहने और अच्छी प्रकार से रहने में, भेद का ज्ञान हो जाता है। 9 
.. हम यह शीघ्र ही समझ जाते हैं कि जीवन आवश्यकता स्वयं शुभ नहीं नहीं है, बल्कि « 











_ जीवित रहने से जिस उद्देश्य की सिद्धि होती है वह जीवन को मूल्य प्रदात करता . 

है (३) इस श्रकार हमें मूल्य की तीसरी परिभाषा देनी पड़ती है। अन्तिम रूप से . 

: वही प्रक्वत्या मुल्यवान हैं जो आत्म-विकास अथवा आत्मोन्नेतिं का सहायक है। 

: मनुष्य एक आत्मा है। अतः जो आत्म-विकास में सहायता देता है वही प्रकृत्या मृल्य- 

_ बान है। मनुष्य इच्छाओं की एक गठरी-मात्र नहीं है। वह पशु-मात्र भी नहीं है। 
उसकी विविक्‍त इच्छाओं की तृप्ति करता है, अथवा उसके जीवन को दीघे- 

लिये मुल्यवान नहीं हो सक 













ता । किन्तु जो उसके व्यक्ति- 
वा उसके आत्म-लाभ का साधक है वही अन्ततोगत्वा 















वस्तु का विधायक मूल्य होता है वह शुभ कहलाती है। जिस वस्तु का विधातक मूल्य 


... कमिक श्रेणी है। 
... (४) साधन-सूल्य ओर साध्य-पल्य-- 


हैं; साधन-मूल्य अपने परिणामों के कारण मुल्यवान होते हैं । कुछ वस्तुयें, यथा-- 


. है। किन्तु कुछ वस्तुयें ऐसी होती हैं, यथा-सत्य, सौन्दयं , संस्कृति और शील, जिनकी 
स्वतः: कामना की जाती है; वे अन्य बहिसर 


8 (कक २ रन सलाम माता लक मार ० पट लेक ननाम कक नकल 3४4३४ मम ज पथ 














मूल्य का मानदण्ड द १७७ 


उसके लिये मूल्यवान है। आरम्भ में तो वह जो इच्छा की पृति करता है वही शुभ 
अथवा मूल्यवान मालूम पड़ता है । किन्तु निकट से देखने पर हमें ज्ञात होता है कि 
आवश्यकतायें और इच्छाओं का भी अपना कोई मूल्य नहों है, बल्कि जीवित रखने 
और जीवन वद्धि से सम्बन्धित होने के कारण वे सूल्यवान हैं। पुनः जीवन भी प्रक्ृत्या 
मूल्यवान नहीं है, बल्कि जिस प्रकार वहू जीवन हैं उसी प्रकार उसे मूल्य प्रदान 
करता है। मनुष्य के लिए मूल्य का प्रत्यय इच्छा-तुप्ति और शारीरिक-हित के प्रत्ययों 
से उच्च होना चाहिए। मनुष्य कम से कम एक व्यक्ति अथवा आत्मा तो है ही 
और बिना आत्म-विकास, के प्रत्यय का समावेश किये मानवीय मूल्य का सम्यक्‌ प्रत्यय 
बन दी नहीं सकता । 
(२) इच्छा, सुख ओर मूल्य-- ० 

इच्छा और मूल्य का क्या सम्बन्ध है, यह एक मनोवैज्ञानिक समस्या है । जेम्स 
वार्ड का यह मत है कि इच्छा का निवास मूल्य के विषय में है। यह मत उचित है। 
इच्छा की पूति करने वाली वस्तु मूल्यवान होती है। इच्छा का अपना कोई मूल्य 
नहीं है । जब किसी वस्तु से इच्छा तृप्त हो जाती है तो सुख होता है। सुख की 
अनुभूति मूल्य की सूचक है । वह स्वयं मूल्य नहीं है।। मर्केजी के अनुसार--- सुख 
को मूल्य की अनुभूति कहना उचित है। सुख की अनुभूति उन वस्तुओं से होती है 
जिनका चेतना के लिये कोई मूल्य होता है, जो चेतना के द्वारा ग्राह्म है । 7 
(३) भावात्मक और अभावात्मक मूल्य : शुभ और अशुभ-- 

मुल्य विधायक या धनात्मक और विधातक या ऋणात्क हो सकते हैं। जिस 






























होता है अशुभ कहलाती है । इच्छा-तृप्ति, ओवन-थृद्धि, आत्म-विकास अथवा आत्मो- _ 
त्कर्ष की साधक वस्तु शुभ होती है । इच्छा, जीवन अथवा आत्म-विकास की बाधक: 
वस्तु अशुभ होती है । 

जो किसी उद्देश्य के साधन-रूप में उपादेय होता है उसे शुभ कहते हैं। जो 
किसी उद्देश्य के लिए विनाशकारी होता है उसे अशुभ कहते हैं। इच्छा की तृप्ति. 
उद्देश्य है । इच्छाओं की एक क्रमिक श्रेणी है । अतः उद्देश्यों अथवा शुभ की भी एक 


राइट (श87) के अनुसार--“साध्य-मूल्य अपने ही कारण मृल्यवान होते 


अच्छा भोजन, सम्पत्ति, यश, इत्यादि अपने बहि:स्थ उद्देश्यों, तथा सुख के. लिये 
साधन रूप में इष्ट होती है। उनकी कामना उन्हीं के लिए नहीं होती, बल्कि किसी 
अन्य वस्तु के लिए होती है। वे स्वयं शुभ नहीं हैं। अत: उनका गौण मूल्य होता 








हिस्थ उद्देश्यों की सिद्धि के साधन-स्वरूप 





!. नीति-शास्त्र, पृष्ठ १७७ । 































श्छ्च द हा क्‍ द नीति-शस्त्र 


नहीं हैं। अतः उन्हें साध्य-मूल्य कहा जाता है। सर्वोच्च शुभ में प्रकृत्या मुल्यवान 
तत्वों का समावेश होना चाहिए । साध्य-मूल्य ही मुख्य मूल्य होता है। साधन-मूर 
गोण मूल्य होता है । 
(५) मल्य का श्र णी-विभाग-- 


अब॑न ने मूल्यों करा निम्नलिखित वर्गीकरण किया है : (१) शारीरिक मृल्य, 
(२) आ्थिक मूल्य, (३) मनोरंजन के मुल्य, (४) साहचये के मूल्य, (५) चरित्र मूल्य 
(६) सौन्दर्य मुल्य, (७) बौद्धिक मूल्य और (८) धामिक सूल्य । 
... इन मूल्यों में मनुष्यों के द्वारा सवंत्र मान्य और प्रशंसित मूल्यों का समावेश 
जाता है। शारीरिक और आथ्िक मूल्य जीवन के लिये नितान्त आवश्यक हैं । 
_ वे अम्ये मूल्यों के भी आधार हैं । किन्तु वे इतने महत्वपूर्ण नहीं हैं जितने कि अन्य 
हम उन्हें हीन मूल्य कह सकते हैं ।“हम उन मूल्यों को उत्तरोत्तर उत्कष्ट मूल्य कह 
. सकते हैं, जो आत्मा अथवा व्यक्तित्व की उच्चतर आवश्यकताओं की पूर्ति करते हैं। 
. शारीरिक, आधिक और मनोरंजन के मूल्य शारीरिक अहं का आवश्यकताओं की पति 
करते हैं। साहचये और चरित्र-मुल्य सामाजिक अहं की आवश्यकताओं की पूर्ति करते 
हैं । उनका उद्भव आत्मा के अन्यों से सम्बन्ध के कारण होता है। सौन्दर्य -सम्बन्धी 
बौद्धिक और धामिक मूल्य; सौन्दर्य, सत्य और ईव्वर-रूपी अवैयक्तिक आदरशों के 
लिये आध्यात्मिक अहं की आकांक्षाओं की तृप्ति करते हैं । यद्यपि वे शारीरिक और 
सामाजिक अहं से भी सम्बन्धित हैं और उनके ऊपर निर्भर हैं, तथापि उतका वास्त- 
विक उद्भव आत्मा के, उत्कृष्टतर किसी व्यापार से होता है । 
अब॑न ने मूल्यों को दो प्रकारों में विभाजित किया है : (१) जैविक मूल्य और 
(२) अति जविक-मूल्य | पुनः अति-जैविक मुल्य भी दो प्रकार के होते हैं : (१) 
. सामाजिक मूल्य और (२) आध्यात्मिक मूल्य । शारीरिक, आथिक और मनोरंजन के 
मूल्य जेबिक मूल्य हैं। साहचर्य के और चरित्र-मुल्य सामाजिक मृल्य हैं। बौद्धिक 
 धामिक और सौन्दर्य के मूल्य आध्यात्मिक मूल्य हैं। सामाजिक मूल्य जैविक मूल्यों से 
उच्च कोटि के हैं और आध्यात्मिक मूल्य सामाजिक मूल्यों से भी उच्च-कोटि के हैं । 
. शारीरिक और आशिक मूल्य मौलिक-रूप से साधन-मूल्य हैं, साध्य नहीं । आ्थिक 
शुभ स्वत: मूल्यवान नहीं हैं । उनका मूल्य केवल शारीरिक, सामाजिक और आध्या- 
_ त्मिक सुल्यों को अजित करने के साधन होने में हैं । सम्पत्ति स्वतः वाँछनीय नहीं हैं 
. बल्कि अन्य शुभों का साधन होने के कारण वाँछनीय है । सम्पत्ति एक साधन-मुल 
हैं, साध्य-मूल्य नहीं ।  - -.. द 
..._ शारीरिक मूल्य भी वैयवितक मूल्यों के साधक हैं। स्वास्थ्य और शक्ति से 
क्त शरीर को व्यवित अच्छे जीवन के अन्य मूल्यों के अनुसरण में प्रयुक्त 
गिड़ा स्वयं मुल्य है; किन्तु वह भी मुख्यतः साधन-समृल्य है। वह 
त्मिक व्यापारों के मनोरंजन का साधन है। वह उच्च मूल्य के अनु 
रखता है । ऐसा कोई भी व्यक्ति नहीं है जो कीड़ा की एक 









































मूल्य का मानदण्ड क्‍ द  श्छ्ड 


सीमा तक साध्य-मूल्य होने से निषेध करे । किन्तु यह मुख्यतया उत्कृष्टतर मुल्यों का 


साधन है । इस प्रकार शारीरिक, आथिक और मनोरंजन के मूल्य मूलत: साधन मूल्य 
हैं, साध्य-मूल्य नहीं । साहचये के मूल्य साधन-मूल्य और साध्य-मूल्य दोनों हैं । दूसरों 


-$.. का साहचर्य जिसमें सहकारित्व, मँत्री और प्रेम के मूल्यों का समावेश होता है, साध्य 


भी हैं ओर आत्म-विकास का साधन भी । चरित्र-गुण चरित्र के मुल्य हैं। वे स्वयं 
शुभ हैं आत्मोपलब्धि के साधन भी । साहस, संयम, न्याय, प्रेम और ज्ञान शुभ हैं और 
आत्म-लाभ के साधन भी हैं। वे साधन मूल्य और साध्य-समूल्य स्वयं दोनों हैं । 

सौन्दर्य के मुल्य, बौद्धिक मूल्य और धामिक मृल्य प्रायः साध्य-मुल्य माने जाते 
हैं। सौन्दय के मूल्य साध्य मृल्य हैं। वे पृर्णंतया निरपेक्ष हैं और अपने ही के लिये 
उनका मूल्य होता है । वे आथिक और स्वाथ्थंपूलक विचारों से स्वतन्त्र हैं। बौद्धिक _ 
मूल्य अथवा ज्ञान तथा संस्कृति भी साध्य-मूल्य हैं। सब प्रकार की विद्वत्ता स्वतः 
महत्वपूर्ण है। धामिक मूल्य भी साध्य-मूल्य हैं। अच्छे जीवन में उनका सर्वोत्कृष्ट महत्व 
है। प्राथंना और ईश्वर-चित्तन साध्य-मूल्य हैं । वे भक्ति और पवित्रता के सर्वोत्क्ष्ट 
रूप हैँ | सौन्दर्य -विषयक, बौद्धिक और धामिक मूल्य अति-वैयक्तिक मूल्य हैं। वे 
आध्यात्मिक अहं के अमुर्त और अवेयक्तिक आदर्शों की उच्चतर आकांक्षाओं को तृप्त 
करते हैं द 

किन्तु ये अति-वेयक्तिक मुल्य अन्य उद्देश्यों के साधन भी हो सकते हैं और 


.. इसलिए उन्हें साधन मुल्य भी कहा जा सकता है। सौन्दर्य-विषयक मूल्य, यथा--- 
४. भवत-निर्माण, मृ्ति-कला, चित्रकला, कविता, संगीत इत्यादि सौन्दर्य सुख के उत्पादन 


क्रे अतिरिक्त कुछ और भी सम्पादित करने का प्रयत्न करते हैं। वे जीवन और प्रकति 
का किसी रूप में अर्थ लगाते हैं, हमें स्वयं और दूसरों को अधिक अच्छी तरह समझने 


में सहायता देते हैं, और मानव जाति की किसी न किसी रूप में सेवा करते हैं। 
बौद्धिक-मूल्य अथवा ज्ञान भी साधन-मूल्य हो सकते हैं । ज्ञान से भौतिक विलासिता 
की वद्धि, मानवीय संस्कृति और सभ्यता की समद्धि और मानव-जीवन की परिधितियों 
के सुधार में सहायता मिली है। धामिक मूल्य भी साधन-मूल्य हो सकते हैं। धर्म का. 

जीवन से विच्छेद नहीं हो सकता । वह जीवन को आदर्श और पवित्र बनाता है। 
धामिक व्यक्ति को मानव-प्रगति और ईश्वर में अटल-विश्वास के कारण जिन कार्यों 


में वह प्रवत्त होता है उनमें अधिक योग्य और अच्छा मनुष्य होना चाहिये। ईश्वर- 


चिन्तन व्यक्ति को मानव-मात्र से प्रेम करने और पथ्वी को ईश्वर का साम्राज्य बनाने 


के लिये प्रेरित करता है | पृथ्वी पर स्वर्ग का अवतरण करना उसके जीवन का ध्येय 
हो जाता है। ईश्वर-प्रेम की अभिव्यक्तित मानवता की प्र मपूर्वक सेवा करने से होनी 


. चाहिये । इस प्रकार धामिक मूल्य भी साधन-मृल्य हो सकते हैं । किन्तु इसका ध्यान 
.... रखना चाहिये कि सौन्दर्य-विषयक, बौद्धिक और धार्मिक मूल्य मूलतः साध्य मूल्य हैं, 
.... साधन-सूल्य नहीं । नैतिक मुल्य सर्वोत्क्ष्ट मूल्य है । यह कहा जाता है कि उसमें 
....._ सभी मुल्यों का समावेश हो जाता है । विशेष्तया उसमें अतिवैर्यक्तिक मृल्यों का समा- 








































श्द० हज ह नीति-शास्त्र 


वेश होता है जो साध्य-मूल्य हैं। नैतिक अच्छाई में सौन्दर्य, सत्य और पवित्रता का 
समावेश होता है । कभी-कभी नैतिक उत्कृष्टता या सदाचार को भी नंतिक मूल्य 
कहा जाता है । नैतिक मूल्य आत्मा के संकल्प की तृप्ति करता है। इस अर्थ में वह 
. अन्य अवेयक्तिक सृल्यों से सम्बन्धित होने पर भी उनसे भिन्‍न है । 
(६) मल्य के नियम अथवा आदशं संगठन के सिद्धान्त-- 
अरबन ने मूल्यों को संगठित करने के लिये तीन सिद्धान्तों को निर्धारित किया. 
है। उन्हें मूल्यों का आदर्श माना जा सकता है। उसके शब्दों में, “तीन सिद्धान्त ऐसे 
हैं जिन्हें शुभों अथवा मूल्यों में से किसी को चुनने या प्राथमिकता देने में उपस्थित 
माना जाता है। सामान्‍्यतया साध्य-मुल्यों को साधन मूल्यों से उत्कृष्ट निर्धारित 


किया जाता है, स्थायी मूल्यों को अल्पस्थायी मृल्यों से उत्कृष्ट और उत्पादक मूल्यों _ 
को अनुत्पादक मूल्यों से उत्कृष्ट गिना जाता है ।” द 


शारीरिक मूल्य, आथिक मूल्य और मनोरंजन के मूल्य, मूलतः: साधन-मुल्य 
हैं। वे शारीरिक अहं की आवश्यकताओं की पूर्ति करते हैं। वे वेयक्तिक और अवेय- 
क्तिक मूल्यों की प्राप्ति के साधन हैं । वे साहचर्य और चरित्र के मूल्यों से निकृष्ट हैं 
जो सामाजिक अहं की आवश्यकताओं की तृप्ति करते हैं और साधन-मूल्य तथा साध्य- 
मुल्य हैं । वे आध्यात्मिक और अवैयक्तिक मूल्यों से भी गौण कोटि के हैं जो तत्वतः 
साध्य-मुल्य हैं। इसके अतिरिक्त साहचर्य और चरित्र के सामाजिक मूल्य के साधन- 
मूल्य तथा साध्य-मुल्य हैँ, आध्यात्मिक मूल्यों से जो प्रधानतया साध्य-मूल्य हें, निम्त 
कोटि के 
दूसरा सिद्धान्त भी शारीरिक, आथिक और मनोरंजन के मूल्यों के गोण धर्म 
को अधिक स्पष्ट रूप से प्रदशित करता है । वे हमें अल्पस्थायी सुख देते हैं, जबकि 
आत्मा की बौद्धिक प्रक्रियायें चिरस्थायी आनन्द देती हैं। इन्द्रियजनित सुख अस्थायी 
. होने के कारण शीघ्र ही समाप्त हो जाता है। इन्द्रियाँ शीघ्र ही शान्त हो जाती है 
और सुख के साथ, बार-बार आने वाले उत्तेजनों की प्रतिक्रिया करना बन्द कर देती 
हैं । किन्तु आत्मा के बौद्धिक व्यापार अधिक काल तक स्थायी और शान्तिहीन अभ्यास 
में क्षम होते हैं। उनके अन्दर अधिक स्थायी आनन्द देने की क्षमता होती है। साहचर्य 
और चरित्र के मृल्य तथा ज्ञान, सदाचार और सौन्दर्य के आध्यात्मिक मूल्य अधिक 
- स्थायी आनन्द देते हैं । 


.. « शारीरिक मूल्य और आथिक मूल्य जीवन के और अन्ततोगत्वा अच्छे जीवन 


.. के अनिवार्य हेतु हैं। किस्तु, उन्हें, स्वयं-साध्य अथवा मनुष्य के चेतना संकल्प के स्थायी 
गा कं विषय नहीं बनाया जा सकता । 


तीसरा सिद्धान्त भी शारीरिक और आधिक मूल्यों के गौण धर्म को प्रदर्शित 














मूल तत्व, पृष्ठ १७०-७१ । 


































[लय का मानदण्ड .. श्यर 


व्यक्ति और समाज के लिये अधिकाधिक उत्पादक होते हैं। विशेषतया ज्ञान, कला, 
... और धर्म के आध्यात्मिक मुल्य भौतिक पदार्थों में व्याप्त इस नियम के अधीन नहीं 
_$ -हैं, वितरण से उनकी अभिवुद्धि होती है और विभाजन से उत्तकी हानि होने की 
सम्भावना नहीं होती । दूसरों के साथ उनका उपभोग करने से आत्मा अकिचन नहीं 
हो जाता, बल्कि समद्ध और प्रसारित हो जाता है। जितने ही अधिक वे व्यापक 
होते हैं उतनी अधिक उनकी उत्पादकता भी बढ़ती है । द 
इस प्रकार, शारीरिक और आ्थिक मूल्य मानवीय साहचार्य और चरित्र के 
उच्च-मूल्यों की अपेक्षा तथा ज्ञान, सौन्दर्य और नेतिक उत्कृष्टता के अति-वेयक्तिक 
मूल्यों की अपेक्षा गौण कोटि के हैं। पुरुष-पुरुष और पुरुष-स्त्री का साहचय मंत्री, 
सहकारिता, प्रेम, भ्रातृत्व--ये सब शारीरिक और आर्थिक मुल्यों की अपेक्षा उत्कृष्ट- 
तर साध्य-मुल्य अधिक स्थायी, तथा नूतन मूल्यों से अधिक उत्पादक हैं। और ये 
सामाजिक सूल्य सामाजिक अहं की भी तृप्ति करते हैं। किन्तु ये असीमित नहीं, 
वरन इनकी भी कोई सीमा होती है । मानवीय आत्मा की रुचियाँ अति-सामाजिक हैं 
और वह सत्य, सौन्दर्य, शुभ और ईश्वर के अवेयक्तिक आदर्शों की प्राप्ति में स्थायी 
सन्‍्तोष पाने का प्रयत्त करता है । सामाजिक मूल्य इन आध्यात्मिक मृल्यों की अपेक्षा 
निम्न कोटि के हैं । 
साध्य-मृल्य : 
हे सामान्यतः सत्य, सौन्दर्य और शुभ अथवा सदाचार को साध्य-मूल्य कहा जाता 
+ है। वे स्वयं शुभ हैं; अतः वे दूसरों के साधन नहीं हैं। उनका उन्हों के लिये अनु- 
सरण किया जाता है | मूल्य अति-बेयक्तिक होते हैं; वे सदेव व्यक्तियों से स्वतन्त्र 
होते हैं, यद्यपि व्यक्ति ही उनकी प्राप्ति के लिये सच्चेष्ट होते हैं। वे सर्दव व्यक्तियों 
वी सीमा से परे हैं। उनकी उपलब्धि किसी प्रकार के आध्यात्मिक व्यापार से होती 
है । ये तीन आदर्श आत्मा की तीन आध्यात्मिक प्रक्रियाओं की तृप्ति करते हैं । बे. 
तीन प्रक्रियायें बौद्धिक, भावात्मक और संकल्पात्मक हैं। सत्य, आत्मा के बौद्धिक 
स्वभाव की, सौन्दर्य उसके भावात्मक स्वभाव को और शुभ, सदाचार अथवा नैतिक 
त्कृष्टता उसके संकल्पात्मक स्वभाव की तृप्ति करते हैं। जिस प्रकार बोध, संवेग 
और व्यवसाय आत्मा के अविच्छेद्य, परस्पर-व्याप्त तत्व हैं, उसी प्रकार सत्य, 
सौन्दर्य और शुभ भी एक अविच्छेद्य और पारस्परिक बन्धन में बंधे हुए हैं। किन्तु 
द उनका पारस्परिक सम्बन्ध किस प्रकार का है, इसका उत्तर ज्ञानातीत है। वेल्टन का... 
के रा यह कथन ठीक है कि “क्योंकि वे प्रत्येक मानव-व्यक्तित्व के लिए मल्यवान हैं, इंस- . - - 
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.. हैं। यद्यपि यदा-कदा वे एक दूसरे की सन्निधि में आ जाते हैं ।” अद्या 
सौन्दर्य और शुभ के सामंजस्य का तकसम्मत ज्ञान नहीं है। साध 
(१) सत्य--सत्य वह साध्य मूल्य है जो बुद्धि कौ 





*- लिये यह मान लिया जा सकता है कि वे मूलतः: एक ही हैं | किन्तु यह मौलिक ऐक्स 
बुद्धि के लिये दुर्गंग है। जहाँ तक हमें उनका ज्ञान है, वे एक दूसरे से पृथक्‌ू 





































१८२ क्‍ नीति-शास्त्र 
प्रवत्ति उसके ऊपर आस्था रखने की होती है। केवल सत्य को सत्ता का ही नहीं, 
बल्कि सत्य के ज्ञान का भी साध्य-मूल होता है । आरम्भ में ज्ञान का स धन-मूल्य ही 
क्रेवल माना जाता था । तत्पदचात उसे साध्य-मूल भी माना जाने लगा । अब मनुष्य 
ज्ञान के लिए ज्ञान की साधना करने लगा है। मनुष्य ज्ञान को एक विजातीय वस्तु 

न मानकर अपनी ही बौद्धिक प्रकृति का विकास करने वाला मानता है । 

(२) सौन्दर्य -संवेग को सन्तुष्ट करने वाला साध्य मूल्य है । हम सौन्दर्य 
की प्रशंसा करते हैं । सौन्दर्य व्यवित निरपेक्ष है । वेल्टन के अनुसार, * लोगों में मत 
की विभिन्‍न ॥ के समान रूचि की विभिन्‍नता भी होती है | किस्तु रुचि सौन्दर्य नहीं है 
बल्कि सौन्दर्य के मल्यांकन करने की चेष्टा है, जैसे मत सत्य नहीं है, बल्कि सत्य को 
निश्चित करने की चेष्टा है। प्रत्येक अवस्था में मृल्यांकन श्रांस्तिपूर्ण हो सकता 
सभी कलायें अन्तरस्थ विचारों को भौतिक रूप प्रदान करती हैं | हम विचारों की 
परीक्षा उन रूपों के ही द्वारा कर सकते हैं । विचारों का मूल्यांकत कलात्मक मात्र 
होता है । कलापूर्ण -मूल्यांकन तभी होता है जब विचार और उसकी अभिव्यक्ति दोनों 
हमें सौन्दययं-सुख प्रदान करते हैं। प्रारम्भ में सोन्दर्य भी साधत मूल्य समझा जाता 
था । फिर उसे साध्य-मल्य समझा जाने लगा । अब मनुष्य सौन्दर्य के लिए अनुसरण 


करता है | 
(३) शभ--नैतिक मूल्य वह साधन है जो मनुष्य की संकल्पात्मक प्रकृति को 


तप्त करता है । इसका सत्य और सौन्दययं से साम्य है, किन्तु इसे उनमें विघटित 
नहीं किया जा सकता । सत्‌-सत्य अथवा सुन्दर नहीं है । असत्‌ मिथ्या अथवा असुन्दर 
नहीं । नैतिक मूल्य के ज्ञान के करत्त॑व्य-बुद्धि अथवा ने तिक बाध्यता की उत्पत्ति होती 
है, जितका सत्य और सौन्दर्य की प्रशंसा में अभाव पाया जाता है। नंतिक मूल्य 
की चेतना के साथ नैतिक भावनायें पाई जाती हैं, जिनका सत्य और सौन्दय में अभाव 
होता है।. 
....._ नैतिक मूल्य का सौन्दय मूल्य से अभेद करना अयौक्तिक है। हम भौतिक रूप 
में मर्त विचार के सौन्दर्य की प्रशंसा करते हैं, यद्यपि विचार का अनुमोदन करना 
. हमारे लिए आवश्यक नहीं । किन्तु किसी सत्कर्म के न॑तिक मूल्य से हम उसको प्रेरित 
करने वाली प्रकृति का भी नतिक मुल्य जान लेते हैं । सौन्दर्य की प्रशंसा का कलाकार 
. की प्रब॒त्ति से कोई सम्बन्ध नहीं है । किन्तु व्यवहार का नेतिक मूल्यांकन कम-कत्तो 
.. की प्रवृत्ति पर निर्भर होता है । व्यक्तित्व के अभिव्यक्त व्यवहार का नेतिक अनुमोदन 
.. प्रिया जाता है, किन्तु सौन्दर्य की प्रशंसा के लिये व्यक्तित्व का. विचार नहीं करना 
- होता । नैतिक मूल्य अनुपम और अपूर्व होता है । 
वर का प्रस--कभी-कभी ईश्वर-प्रेम एक स्वतस्त्र साध्य मुल्य माना < 
और चिन्तन पवित्रता के उत्कूष्टतम रूप हैं। वे अपनी उपयोगिता 
शुभ हैं। धामिक मूल्य ईश्वर-प्रेम पर बल देता है । नैतिक 
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ल्दिफिर 


मुल्य का साचदण्ड . श्द 


मूल्य मानव-मात्र के प्रेम और सेवा पर बल देता है। इस प्रकार दोनों का घनिष्ट 
सम्बन्ध है । वेल्टन के अनुसार-- परोपकार का प्रधान उद्गम प्रेम है, क्‍योंकि केवल 


प्रेम के ही द्वारा एक व्यक्ति दूसरे के सकल्‍प को प्रभावित कर सकता है । इस प्रकार 


नेतिक उत्क्ृष्टता का तत्व ईश्वर-प्रेम और पड़ौसी के प्रेम में ही निहित है। ईश्वर- 
प्रेम में सभी अच्छी वस्तुओं का समावेश हो जाता है । ईश्वर नतिक पूर्णता की मूति 
है । अतः एक प्रकार से नैतिक मृल्य में धारमिक मूल्य का भी समावेश हो जाता है। 
शुभ के प्रेम में मनुष्य-जाति और ईश्वर का प्रेम भी निहित है। 
साध्य-मल्यों का सम्बच्ध-- 

सत्य, सौन्दर्य और मंगल साध्य-मृल्य हैं । सत्य बुद्धि को, सौन्दर्य संबरेगों के 
और मंगल संकल्प को सन्‍्तुष्ट करता है । संकल्प व्यक्तित्व का प्रकाशन है। बेल्ठन 
के अनुसार-- सत्य और सौन्दर्य आध्यात्मिक प्रक्रिया के विशिष्ट प्रकारों को तृप्ति 
देते हैं। शुभ सम्पूर्ण व्यक्तित्व को तृप्ति देता है, क्योंकि इस मूल्य का सीधा सम्बन्ध 
संकल्प से है जो कि विशेष कम में प्रवृत्त व्यवितत्व की ही दूसरी संज्ञा है।” इस 
प्रकार सम्पूर्ण आत्मा अथवा व्यक्ति की ऐच्छिक क्रिया विशेष-रूप में सत्य, सौन्दर्य 
अथवा उपयोगिता को निकटस्थ लक्ष्य बना सकती है । किन्तु चाहे वह किसी भी 
निकटस्थ लक्ष्य का अनुसरण करे, अनुसरण पुण्य-पाप में से एक ही दिशा में होगा । 
पुन: शुभ एक दूसरे रूप में भी सामान्य है | ज्ञान का अनुसरण बुद्धि की एक विशेष 
देन पर निर्भर है | सौन्दर्य की सृष्टि और प्रशंसा एक विशेष योग्यता और कौशल 
के ऊपर निर्भर है| सत्य का ज्ञाव और सौन्दर्य की प्रशंसा एक बहुत छोटी सीमा तक 
जन-साधारण की पहुँच के अन्दर हैं। किन्तु नैतिक अच्छाई' सदव जन-साधारण 


की पहुंच के अन्दर होती है। उसके लिए विशेष प्रतिभा की आवश्यकता नहीं । सदा- 


रण संकल्प को उचित दिशा में लगाने से होता है। आत्म-विकास में सदाचरण 


 है। “उच्चतम साध्य-मूल्य चरित्र की उत्कृष्टता है। वह कोई समकक्ष सुल्यों में से 


एक मुल्य नहीं हैं बल्कि उन सबको अपने में समाविष्ट करता है । मनुष्य अपनी 


 सामथ्य और परिस्थितियों से अपने दैनिक जीवन में नैतिक अच्छाई का लाभ करता 


है ।” वे सत्य, सौन्दर्य, आनन्द, भौतिक हित, इत्यादि का अनुसरण करते हैं; जो 
कि चरम ध्येय अर्थात्‌ नैतिक मंगल के ही भाग हैं; उनकी प्राप्ति कर सकता है। 


पूर्ण जीवन में कई गौण लक्ष्यों के अनुसरण में की जाने वाली कई प्रकार की क्रियाओं 
के लिए स्थान है । इस प्रकार नतिक मंगल को भी सर्वोच्च साध्य-मुल्य कहा जा 


सकता है 
सत्य, सौन्दर्य और शुभ का पारस्परिक सम्बन्ध है। मानव-स्वभाव को _ 


तात्विक एकता और ज्ञान, वेदना, और संकल्प की अविच्छेंदता इसको उपलक्षित 
करते हैं। किन्तु अभी तक हम जीवन के इन आदर्शों के एक्य को समझ सकते में 
_... असमर्थ हैं। हमें विश्वास है कि किसी न किसी विधि से उनकी एकता निष्पक्ष होती 

.._ है और इसी हेतु वे हमारी सम्पूर्ण आध्यात्मिक प्रकृति को तुप्त करते हैं। कोई 
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भाववादी दा्शनिकों के मतानुसार ईश्वर ही सत्य, शिव तथा सुन्दर है । उमप्तमें तीन 
प्रकृत साध्य-मूल्यों का सामान्य है। वह सत्य, मंगल तथा सौंन्द्य की शाइबत पूर्ति 
है । प्रिग्ल प्यैटिसत का यह मत है । 
अर्बन, साध्य-मूल्यों की पारमाथिक सत्ता में विश्वास करता है। ये मानव- 
मन की सृष्टि नहीं हैं। ये सत्ता में निहित हैं । अर्बेन साध्य-मुल्यों के विश्वात्मक अर्थ 
को मानता है । मनुष्यों को आत्मलाभ के लिये साध्य-मूल्यों को प्राप्त करना चाहिए 
निम्नकोटि से उच्चकोटि में उन्नत होना चाहिये । 
हाटंमैन के मतानुसार साध्य-मूल्यों की सत्ता देशकानातीत तथा अपरिव्त- 
सीय है। दैशिक, कालिक, कार्यकारण-सम्बन्धित सीमित वस्तुयें इनका अनुकरण करती 
हैं | साध्य-मूल्य प्लेटों के विचार (0888) की तरह अतिप्राकृत तत्व हैं। इनका 
अस्तित्व अर्थात्‌ देशिक तथा कालिक सत्ता नहीं है। परन्तु साध्य-मूल्य यथार्थ हैं। 
ये अनुभूत सत्‌ तथा गुण नहीं हैं | ये मानवचित्त पर आश्वित नहीं हैं। ये अनुभवं- 
योग्य देशिक, कालिक सत्ता तथा मनुष्य मन के परे हैं । ऐन्द्रिय सत्‌-वस्तुयें परिवर्तन- 
शील होती हैं । परन्तु अनुभवातीत तत्व (:5567068) अपरिवतंनीय होते हैं। ये 
देश-कालावच्छिन्न सत्‌ वस्तुओं को परिवातित नहीं कर सकते । परन्तु मनुष्य साध्य- 
मूल्यों को काये में परिणत करने में प्रयत्न करते हैं | हाटंमैन के अतिप्राकृत तत्व 
अर्थात्‌ साध्य-मृल्य प्रभाकर के धर्म के तुल्य हैं । ये यथार्थ, देशातीत, कालातीत अप- 
रिवतंनीय तत्व हैं । 
मल्यों का आपेक्षिक स्थान-निर्णय-- 
पिछले पृष्ठों में साध्य और साधन मूल्यों पर तथा मुल्यों की क्रमिक श्रेणी 
में उनकी आपेक्षिक स्थिति पर विचार किया ज। चुका है । साध्य-मूल्यों के पारस्परिक 
सम्बन्धों पर भी प्रकाश डाला जा चुका है| सर्वोच्चि शुभ कई तत्वों के संश्लेषण से 
प्राप्त एक संगठित इकाई है । वह ज्ञान या संस्कृति, सौन्दर्य और सदाचार अथवा 
नैतिक उत्कृष्टता इत्यादि प्रकृत मुल्यों की एक-दूसरे के सम्बन्ध में उचित स्थिति से 
निर्मित होता है। आथिक, शारीरिक और मनोरंजन के साध्य-मूल्य भी जो कि साध्य- 
. मूल्यों की प्राप्ति के मौलिक हेतु हैं; उसके घटक हैं । एबमेव साहचर्य और चरित्र 
. के सामाजिक मूल्य भी उसके घटक हैं; जो सामाजिक अहं की आकांक्षाओं की पूतति 
करते हैं । सर्वोच्च शुभ एक-दूसरे से समुचित-रूप से सम्बन्धित मूल्यों की एक उत्त- 
.. रोन्मु& श्रेणी है-- जिसमें शारीरिक मूल्यों का सामाजिक घूल्यों से गौण स्थान है 
.. आध्यात्मिक सुल्यों से सामाजिक मूल्यों का निम्न स्थान है, और ज्ञान तथा सौन्‍्दये 
.. का सदाचारिता से निम्न स्थान है । मूल्यों की तुलगा और संगठन के सिद्धान्तों का 
.. विचार पहिले ही किया जा चुका है । साध्य-मुल्य साधन-मुल्यों से उच्च-कोटि के हैँ । 





































ग़या है कि मूल्यों के परिमाण को नापा जा सकता है 














मूल्य अल्पस्थायी मूल्यों से उच्च-कोटि के हैं। उत्पादन मूल्य अनुत्पादक दा 








मूल्य का मानदण्ड (कप 


और उनकी हीनता या उच्चता का निर्णय किया जा सकता है । मूल्यों की एक दूसरे 
... से तुलना की जा सकती है और उसके अनुसार एक कऋमिक श्रेणी में उतकों समुचित 
>क.... स्थान दिया जा सकता है । विभिन्‍त प्रकार के शुभ समपरिमाण होते हैं। इनका 
अर्थ यह वहीं कि किसी एक शुभ का निश्चित परिमाण किसी दूसरे का पर्याप्त और 
सन्‍्तोषजनक स्थानापन्‍्न हो सकता है, जैसे, यद्यपि धर्म अथवा चरित्र गुण संस्कृति 
'से उच्च-कोटि के हैं, फिर भी संस्कृति की पर्याप्त-मात्रा धर्म के अभाव की पूर्णतया 
संतोषजनक पूर्ति कर सकती है, अथवा, यद्यपि, धर्म और संस्कृति इन्द्रिय-जन्य-सुख 
से उत्कृष्ट कोटि के हैं, फिर भी इन्द्रियजनित सुख का एक पर्याप्त परिणाम धर्म 
अथवा संस्कृति का अन्तोषजनक स्थानापन्न हो सकता है । वास्तव में, उच्चतर शुभों 
को निम्त कोटि के शुभों की अपेक्षो सदेव प्राथमिकता दी जानी चाहिये। सूल्यों 
“की सपरिमाणता रो हमरा अश्निप्राय यह है. कि जब -विभातिय मूल्यों में विरोध 
उत्पन्न हो जाता है, तो उनकी परस्पर तुलना की जा सकती है, उनकों नापा जा 
में उन्हें उचित स्थान दिया जा सकता है। ज्ञान, सौन्दर्य , आतच्द और शुभ की अस्यों- _ 
_न्याश्रित सुम्बन्ध है और उसी रूप में परम शुभ में की उसका स्थान है। हम प्रत्येक, 
मूल्य के ऊपर अपने विविक्त-रूप में मृुल्यांकन-सम्बन्धी निर्णय नहों देते, बल्कि उसे 
एक इकाई का घटक समझकर ऐसा करते हैं । हमें उनकी परस्पर सम्बन्धित रूप में 
_ प्राप्ति करनी चाहिए। जब उनका एक इकाई के रूप में अनुसरण नहीं हो सकता, 
निःसन्देह हम उन्हें एक-दूसरे से पृथक्‌ कर सकते हैं, और मूल्यों की श्रेणी में उतको 
उचित स्थान दे सकते हैं | हमें विविध विजातीय शुभों में से कुछ को चुनने में उनके 
गुण तथा परिमाण दोनों का विचार करता चाहिए। इस अर्थ में कई प्रकार के शुभ _ 
अथवा मूल्य समपरिमाण हैं। यह मत रेशडल का है । 
परम-शभ (776 पम्ााह॥०5 50००) क्‍ 
प्रम-शुभ वह सर्वोच्च शुभ है जो एक बुद्धिसम्पच्त-प्राणी को सन्‍्तोष दे सके । 
उसमें सब साध्य-मुल्यों का एक-दूसरे से समूचित सम्बन्ध में अवस्थित होकर समावेश 
होता है । साधन-मल्यों का भी प्रकृत-मूल्य की उचित आधीनता में उसमें समा- 
 बेश हो जाता है। प्राकृत-मल्यों में, धर्म अथवा नेतिक उत्कर्ष सर्वोत्तम मुल्य है जिसमें 
ज्ञान और सौन्दर्य को उचित-रूप से आधीन होना चाहिये । द द 
मेकेंजी ने उच्चतम शुभ की परिभाषा देते हुये कहा है कि “उच्चतम शुभ 
बौद्धिक पूर्ण रूपेण व्यवस्थित अथवा विश्व है जिसका इस रूप में चुनाव किया गया 
. है।” बुद्धि सम्पन्त व्यक्तित का कत्तंव्य है कि इस सर्वोत्कष्ट-मूल्य-युक्त उद्देश्य की _ 
. प्राप्ति के लिग्रे प्रयत्त करे | इससे आदर्श की प्राप्ति की जा सकती है । कोई भी व्यक्ति _ 
: उत्तरोत्तर प्रगति करते हुए उसकी प्राप्ति कर सकता है । यदि सम्पूर्ण शुभ व्यक्ति के. 
. इस परिच्छितन और परिमित जीवन में असाध्य आदर्श भी हो, फिर भी उनको यथा- 


शक्ति पूर्ण सिद्धि को लक्ष्य बनाना व्यक्ति का नैतिक कत्तेव्य होता चाहिये । 
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पूर्ण शुभ पूर्णतया व्यवस्थित विश्व है । यह सर्वोच्च गैतिक शुभ है क्योंकि 
विवेकयुक्त मनुष्यों के द्वारा वह लक्ष्य के रूप में चुना जाता है और उसके स्वतस्त्र 
प्रयत्नों से क्रश: उनकी प्राप्ति होती है। पूर्ण शुभ विवेकयुक्त चुनाव का विषय है 
और मानवीय चेष्टाओं के द्वारा अधिकाधिक साध्य है। यदि बुद्धिमान्‌ कर्त्ताओं के 
चुनाव अपना स्वतन्त्र प्रयत्न के बिना ही एक पूर्णतया व्यवस्थित विश्व की कल्पना 
कर ली जाये तो उसे सर्वोच्च नैतिक र्वोच्च नंतिक शुभ नहीं माना जा सकता |. 
सर्वोच्च नैतिक शुभ व्यक्तिगत शुभ है। वह व्यक्ति के चरम श्रेय से अभिन्‍न 
है । वह उसकी सभी आध्यात्मिक आकांक्षाओं की पूर्ति करता है। उससे उसकी पूर्ण 
आत्म-त॒प्ति, आत्मोपलब्धि और आत्म-विकास होता है । 
उच्चतम नंतिक शुभ सामान्य शुभ, सामाजिक शुभ है । वह सम्पूर्ण मानव- 
जाति का भी शुभ है। वह व्यक्तिगत और सामाजिक दोनों प्रकार का शुभ है। वह 
उच्चतम वेयक्तिक और सामाजिक शुभ है । द 
द परम-शुभ की विविध रूपों में कल्पता की गई है। सुखवादियों (जैसे 
सिजविक आदि) के अनुसार सुख ही केवल प्रकृत मूल्य है; वही परम शुभ 
है ओर उसका उसी के लिये अनुसरण होना चाहिये। सदाचार, ज्ञान अथवा 
सौन्दर्य का आनन्द-प्राप्ति के लिये अनुसरण होना चाहिये । इस प्रकार सदाचार, ज्ञान 
और सौन्दर्य साधन-मू लय हुए । सुख अथवा आनन्द ही एकमात्र साध्य-मूल्य है । वह 
भ्रामक है | सुख मूल्य का सूचक है; वह स्वयं मूल्य नहीं है । मूल्य का निवास किसी 
वस्तु या विचार में होता है, यथा, भौतिक वस्तुयें, स्वास्थ्य, शक्ति, सम्पत्ति, मैत्री, 
प्रेम, साहस, ज्ञान, सौन्दर्य, अथवा न॑तिक उत्कर्ष में | किन्तु उस वस्तु अथवा विचार 
के मूल्यांकन के साथ सुख भी संलग्न रहता है | साध्य-मूल्य , प्रकृत मुख्य मूल्य है । 
साधन-मू लय गोण मूल्य है । द 
द बुद्धिपरतावादियों का (यथा, कान्‍्ट का) मत है कि शुभ सकलप ही एकमात्र 
प्रकृत मूल्य है; वही एक रत्न है जो अपने ही प्रकाश से चमकता है। सर्वोच्च शुभ 
का अभिप्राय संकल्प को सत्पथ पर लगाते से है। सभी अन्य शुभ, यथा, स्वास्थ्य 
.._ सम्पत्ति, ज्ञान, सौन्दय इत्यादि विकृत मूल्य हैं। लेकिन यह मत भी भ्रामक है| वह 
संकल्प के अतिरिक्त किसी अन्य वस्तु का संकल्प नहीं करता; यह निविषय है | यदि 
शुभ संकल्प के अतिरिक्त किसी अन्य वस्तु का प्रकृत मूल्य नहीं है, तो एक संकल्प 
.. को दूसरे से अच्छा समझने के लिये कोई कारण नहीं दिया जा सकता । किसी वस्तु 
का संकल्प न करने वाला एक कल्पना-मात्र है। सत्‌ केवल 'शुभ' से ही संबन्धित होने 
.._ के कारण साथक है। शुभ-संकल्प सत्पथ में प्रवृत्त संकल्प नहीं है बल्कि 'शुभ” का 
.. संकल्प करने वाला है| शुभेच्छा वह इच्छा है जो 'शुभ” की इच्छा करती शुभ | 
ग साधन-मूल्य हो सकता है । किस्तु, संकल्प का संदेव साधन-मल्य ही. 


विवेकयुकत चुनाव अथवा इच्छा का विषय होना चाहिए 

















प्राप्ति का साधन है । इस सिद्धान्त में सत्य का अंश इतना... 
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विषय हैं । 



























मतब्य का मानदण्ड | द श्द्ऊ 


विवेकयुकत्र चुनाव और स्वतस्त्र प्रयत्व के अनपेक्ष नहीं हो सकता । सर्वोच्च नेतिक 
शुभ में विचारपुर्वक चुनाव और स्वतन्त्र चेष्टा महत्वपूर्ण तत्व हैं। किन्तु सर्वोच्च 
नैतिक शुभ केवल उन लक्ष्यों से पृथक चुनाव और प्रयत्न मात्र नहीं हैं जो उनके 


तीसरा मत आत्म-पूर्णतावादियों (जैसे ग्रीन आदि) का है । उनका मत है कि 
सर्वोच्च शुभ आत्म-विकास अथवा समाज के साथ आदान-प्रदान में लगे हुए आत्मा 
की शक्तियों का सामंजस्यपूर्ण विकास है। वह समाज के साथ किसी व्यक्ति के उत्त- 
रोत्तर अधिक एकात्मीकरण के द्वारा बौद्धिक, सामाजिक अथवा आदशे आत्मा की 
उपलब्धि में निहित है। उसकी सत्ता आत्मोत्सग के द्वारा आत्म-लाभ में--निम्न 
संकीर्ण अथवा व्यक्तिगत अहं के परिष्कार-पूर्व क उच्च, बौद्धिक अथवा सामाजिक अहुं 


की प्राप्ति में है । 
मलय के दष्टिकोण से उच्चतम शुभ एक दसरे से उचित सम्बन्ध में अवस्थित 


सत्य, सौन्दय, और सच्चरित्रेता इत्यादि प्रकत अथवा आध्यात्मिक मूल्यों की प्राप्ति 
में सन्निहित है । उसकी प्राप्ति के लिये साहचय और चरित्र के सामाजिक मूल्यों की 
आध्यात्मिक अथवा साध्य-मल्यों की उचित आधीनस्थता में प्राप्ति भी आवश्यक है । 
सामाजिक और आध्यात्मिक मल्यों के आधीनस्थ आथिक, शारीरिक और मनोरंजन 
के मूल्यों की प्राप्ति भी उसके लिये अनिवाय है। परस निःश्रेयस की सिद्धि,साध्य- । 
मलयों और उनकी सिद्धि के आधारभूत साधन मूल्यों की सिद्धि से होती है। इससे ' 
आत्म-लाभ अथवा व्यक्तित्व का लाभ होता है। यह आत्मा को पूर्ण॑सन्तोष प्रदान 
करता है; यह शारीरिक, सामाजिक और आध्यात्मिक अहं की तृप्ति करता है। 
आत्म-लाभ विविध मूल्यों को विचारपूर्वक व्यवस्थित करते से होता है, जिससे आत्मा 
की शक्तियों का धीरे-धीरे सामंजस्यपूर्ण विकास होता है। परम मंगल का इस 
सामान्‍य विधि से वर्णत किया जा सकता है। राइट ने इस मूल्य के मानदण्ड को 
'पूर्णतावाद कहा है। यह आत्मपूर्णतावाद अथवा आत्म-विकास के अव्यक्त तत्वों को | 
स्पष्ट कर देता है । आत्म-लाभ एक दूसरे से उचित सम्बन्ध में अवस्थित जीवन मूल्यों 
का लाभ है ! इस प्रकार मलयों का मानंदण्ड आत्म-पूर्णतावाद से घनिष्ठ रूप से 
सम्बन्धित है । द का /० 5 हि 
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(१) शक्तिमत्ता की नीति-झास्त्र (20005 ण॑ ज्ातन० ९०) 
नीटशे के (]०४2४०७७ ।844--900) नीति-शास्त्र का जीव-शास्त्रीय 


ग्राधार--हर्ब ट स्पेन्सर के समान, नीट्शे ने भी अपने नीति-शास्त्र की स्थापना जी व- 
शास्त्र के आधार पर की है। उसने प्रभत्व-प्राप्ति की इच्छा के अपने सिद्धान्त को्‌ 
प्राकृतिक चुवाव, योग्यतम अथवा सर्वाधिक शक्तिमान की जीत तथा निर्बंल और पतित 
की पराजय क्रे जीव-शास्त्रीय नियमों से व्युत्पस्त किया है। नीट्शे “शक्तिमान बनने 
की इच्छा” का प्रचारक है। शोपेतहार (50079०7॥20८7) ने जीवन का जीने की 
इच्छा से तादात्म्य किया था। नीठशे जीवन के सार को प्रभूता की इच्छा, वृद्धि, 
विस्तार और समृद्धि की इच्छा में पाता है। शक्ति की इच्छा ही जीवन का ध्येय 
है। जीने के लिये संघर्ष नहीं, बल्कि शक्ति के लिये संबष॑ 'प्रभुत्व की इच्छा ही क्रम 
विकास का प्रारम्भिक सिद्धान्त है। नीटशे के शब्दों में, “जीवन के लिये तीज्नतम और 
उच्चतम इच्छा का प्रकाशन सत्ता के लिये कष्टप्रद संघर्ष में वहीं होता, बल्कि युद्धषणा 
में, शक्ति की इच्छा में, अति-शक्ति की इच्छा में होता है ।” नीदशे शबित, स्वप्रति- 
पादन, प्रमुत्व, स्वार्थ -सिद्धि के तीति-शास्त्र का प्रवेत्तक है । शक्ति सत्‌ है। जीवन ही. 
शक्ति की इच्छा है। एक आदर्श समाज उद्विकास का लक्ष्य । यह ह॒बेट स्पेन्सर 
का मत है। मानव जाति के श्रातृत्व उद्विकास का लक्ष्य है। यह जुलिअन हकक्‍्स्ले 
- णावा सिष्ा०५) का मत है ।* एक अतिमानव जाति उद्विकास का लक्ष्य है, यह 
नीदशे का मत है । 
... शभाशभ (0000 था एश।]-शुभाशुभ के प्रयत्नों के आधार जीवशास्त्रीय 
या शरीर-शास्त्रीय विचार हैं। शुभ का अभिप्राय उससे है जो मनुष्य में शक्ति के 
अभिमान, शक्ति की इच्छा और वास्तविक शक्ति का उत्कर्ष करता है | अशुभ का. 
. अकिप्राय उससे है जो कि शक्ति का क्षय करता है। उसका प्रादुर्भाव निरबंलता, दया 
े और प्रतिहिसा से होता है । जो जीवन की प्रगति करता है वह शुभ है । जो जीवन 
. का ह्वास करता है वही अशुभ है। सभी पुण्य और पापों के आधार शारीरिक हेतु 
 हैं। नीदशे अच्छा ओर “बुरे के यूनानी-अर्थों का (अच्छा --वीर, कुशल, योग्य; 
 बुरा"-अशिष्ट साधारण, कायर) स्वीकार करता है | “जो शज्षित से उत्पन्त होता है 
बहू शूभ है, जो निर्बलता से उत्पन्त होता है वह अशुभ है । (नीदश) 
विश्व की नीति-शून्यता (&07078॥9 ० ४6 ए०70)--बीद्शे के अनुसार 
नीति-शू न्‍्य है । तथा-कथित नतिक उद्देश्य की श्राप्ति के लिये विश्व 
नुष्य के नैतिक लक्ष्यों के प्रति कठोर उदासीनता का भाव 
जद पाठ पद ५0 5० क्‍ 
_8/#965 (2, (०. 2, 943 
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धारण किये हुए हैं। वह नेतिक प्रयोजन की सिद्धि नहीं करता । दुनिया न अच्छी 
है, न बुरी है। मनुष्य के सम्बन्ध में ही यह पद साथंक है | नीटशे के शब्दों में “संसार 
में केवल नीति-शुन्य अभिप्राय और क्रियायें ही पाई जाती हैं। नैतिक तथ्यों का यहाँ 
भाव है, तथ्यों का केवल नैतिक अर्थ लगाया जाता है।”* प्रकृति बौद्धिक नहीं है, 
जो कि स्टोइको (80008) का मत है। यह नियम से नहीं चलती है, जो कि पदार्थ 
विज्ञान का मत है। प्रकृति का उद्विकास यान्त्रिक समायोजन नहीं है, जो कि देह 
में परिवर्तन और चुनाव में होता है, क्योंकि यह जीवन की प्रति प्रतिज्ञा है। जीवन 
यन्त्र के विरुद्ध है। उद्विकास अव्यवस्था में व्यवस्था को दशा में प्रगति नहीं है, जो 
हबंट स्पेन्सर का मत है क्‍योंकि प्रायश: प्रकृति अबौद्धिक गतिशील प्रवाह है जो 
शक्ति की इच्छा की शक्ति की अभिव्यक्ति है। यह दया और न्याय से शन्य है । 
यह नेतिक मूल्यों के प्रति उदासीन है ।* द 
नतिक आपेक्षिकताबाद-- (8॥०8] ७४ ०एा/५)-- तीट्शे एक आपेक्षिकता- 
वादी है । वह शुभ और “अशुभ को चिरन्तन सत्य नहीं मानता । तैतिक विभेद नित्य 
और अपरिवतंनीय नहीं हैं। वे किसी जाति की भौगोलिक और ऐनिहासिक परि- 
स्थितियों पर निर्भर हैं । सामाजिक वातावरण से उनका सम्बन्ध-विच्छेद हो जाने पर 
वे निरथंक हो जाते हैं। वे समयानुसार परिवर्तित होते रहते हैं। 'शुभ' और 'अशुभ' 
आपेक्षिक पद हैं। वे निरन्तर प्रवाह में हैं। जिसकी एक जाति शुभ समझकर प्रशंसः 
करती थी, उसी की दूसरी जाति अशुभ कहकर निन्‍दा करती है। जो कभी अशुभ 
माना जाता था वही कालास्तर में शुभ माना गया, क्‍योंकि वह उपादेय सिद्ध हुआ । 
विवाह को पहले असत्‌ समझा जाता था क्योंकि समुदाय से इसका अधिकार छीन 
लिया जाता था, लेकिन अन्त में यह एक आत्यावश्यक नैतिक संस्था माना गया । 
नीट्शे ने अन्त:करण को मनुष्य की मूल प्रवृत्तियों का अन्तरीकरण माना है, जो बाह्य 
कम में व्यक्त नहीं होती । अन्त:करण-युक्त मनुष्य व्याधिग्रस्त' जीव है । है 
संकल्प स्वातंत््य से इन्कार-- (0०74 ०0 -7९०१०४ ० ५॥)--नीद शे 
ने इच्छा-स्वातंत्रय का निषेध किया है। हमारे कर्म अपने कारणों के कठिन बन्धन में है 
हैं । वे वंशानुक्रम और परिस्थितियों के द्वारा दुढ़तापूवंक निर्धारित होते हैं । संकल्प- 
स्वातन्त्रय में आस्था रखने के विरुद्ध है। . हमारे कर्म स्वतन्त्र संकल्प की रहस्यमय 
क्रियाओं के द्वारा उत्पन्न विविक्त कर्म नहीं हैं । कार्य-क/रण श्रृंखला में ही वे भी 
आबड् हैं। स्वतन्त्र इच्छाकत कर्मों में विश्वास रखने का अर्थ संकल्प और कार्यों के. 
भोतिक कारणों से सम्बन्ध में अविश्वास करता है, जो कार्यकारण से नियम के. 
 अपवाद हैं। संकल्प-स्वातन्त््य में विश्वास मनुष्य के निर्थंक अहंकार की भावना से 
- जनित एक धामिक अन्धविश्वास का अवशेष है। इस तथ्य के लिए कोई उत्तरदायी 
नहीं है कि उसकी सत्ता है; उसकी रचना जैसी है वैसी ही है, और वह एक विशेष 


03५ 8५७५३५७ ७२५०) ५ कण; नर कल नकनलननी पे 7 सै “गेट घटा रकम कम न कषनतात कक ताप ० तल पतल५ज भा क ५५4३ “+ब5े३५५५७»+«+ 3-3 पिन न नये ज ०० 


३3. डश्ातकाबवे 70वें कावे 29४5, 9. 79 हे 
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१०. का नीति-शास्त्र 


वातावरण में किन्‍्हीं परिस्थितियों से घिरा हुआ पाया जाता है। उसकी सत्ता को 
अवश्यम्भाविकता का, अतीत्‌ और भवितव्य जो कुछ भी है उसको अवश्यम्भाविता से 
विच्छेद नहीं किया जा सकता ।' द 
जीवन को नीति-शुन्यता (&70479 0 .6)--जीवन की सत्ता के लिए 
संघर्ष-मात्र नहीं है। यह शक्ति अति-शक्त प्राप्त करने की इच्छा है। वह युयुत्सा ५" 
है। वह प्रभुत्व है, दूसरों का शोषण है स्वार्थ सिद्धि है। नीदशे के शब्दों में, “जीवन है 
_नीति-शून्य है। जीवन आशभ्यन्तर सम्बन्धों का बाह्य सम्बन्धों से अविरत समायोजन | 
. नहीं है, बल्कि, शक्ति की इच्छा है, जो अन्तर से नि:ःसत होकर बाह्य पदार्थों की 
उत्तरोत्तर बढ़ती हुई मात्रा को आधीनस्थ करती है और स्वयं में मिलाती है। छीनना, 
क्षति अपरिचित और निबंल के ऊपर विजय, दमन, आत्मसात करना, और कम से 
कम उसे अनुद्धत बना देवा, शोषण, इन्हीं का नाम जीवन है । जीवन तत्वतः नीति- 
शून्य है |” 
प्रभु और दासों की नीति (४०7०॥ ० (७४६४४ धात॑ $8५25)--नी ट शे 
के अनुसार नैतिक मूल्यांकन दो परस्पर विरुद्ध विधियों से किया गया है। एक प्रकार 
के नैतिक मूल्यांकन को वह “प्रभुओं की नैतिकता” कहता है और दूसरे को “दासों 
की नैतिकता'” | पहिला शक्ति का नीति-शास्त्र है और दूसरा उपयोगिता का नीति- 
शास्त्र है। रोमन लोगों ने पहिले को स्वीकार किया था, वे साहस, पुरुषत्व, उद्योग 
और वीरता को सदगुण मानते थे । यहूदी लोगों ने अपने राजनंतिक दासत्व के युग 
में दूसरे को स्वीकार किया और सौजन्य, तम्नता बलिदान और धेयें की नेतिकता का 
प्रदर्शत किया । दासों की नीति में शान्ति और सुरक्षा के प्रेम का स्थान भय के प्रेम 
के स्थान पर हुआ, चातुर्य बल का, दया दुढ़ता का अनुकरण उपक्रम का, अन्त:केरण 
.._ अहं भाव का स्थानापनत हुआ । ईसा ने इस प्रकार के मूल्याँकल को पराकाष्ठा पर 
पहुँचा दिया । ईसा के अनुसार प्रत्येक मनुष्य के दूसरों के समान ही मूल्य और अधि- 
कार हैं। ईसा की इसी शिक्षा से प्रजातन्त्रवाद, उपयोगितावाद और समाजवाद के 
_ प्रयत्नों का प्रादुर्भाव हुआ | प्रजातस्त्रवाद का अर्थ है पतित मनुष्यों से समानता । 
ही प्रजातन्त्रवाद मनुष्य जाति की मेहरुदण्डहीन प्राणियों की जाति बना देता है। इसका 
. अर्थ है, नारीवाद--पुरुष और स्त्री की समानता । अत: उनका विरोध होना चाहिए 
.. नीटशे ने कहा है, 'प्रभू-नीति तथा दास-नीति है। पहिले में 'शुभ' का अर्थ 
..महत' है और अशुभ” का अर्थ 'घणित' है। महान पुरुष मूल्यों का निर्धारक है। 
बह मूल्यों का सष्टा है । स्वयं में विश्वास, स्वयं में गव॑ और स्वार्थपरता के प्रति तीक् 















प्रति प्रतिकूल है। वह सब 'शुभ” अथवा शक्ति में उत्पस्न गुणों में... 
॥ परन्तु वह दुखियों के दुःख के लाधवकारी गुणों को प्राधान्य 

















नीटशे : 'प्रभुत्व-प्राप्ति को इच्छा का नीति-शास्त्र १&१ 





देता है ओर उन्हें उत्कृष्ट मानता है | सहानुभूति, अतः: श्रमशीलता तथा मित्रता 
उसके लिए सम्मान योग्य हैं। इन गुणों से जीवन-धारण रूप-नम्नता भार सहनीय 
है । दास-नीति अवश्यमेव उपयोगिता की नीति है । 4. 
पुरुषोचित गुण और स्वेच्छाचारी तन्‍्त्र (शापगं6 शातफएट5 शाते #पात- 
०४०५)--सभी रूढ़-परम्पराओं और संस्थाओं का उन्मूलन हो जाना चाहिये ओर 
मूल्यों की एक नूतन प्रणाली का आविष्कार होना चाहिये। नीट्शे के शब्दों में 
“मूल्यों का मूल्यान्तरण'' (/श्याउएक्वापभांणा ण ५०४८४) होना चाहिये सभी 
वे मान संस्थाओं और सामाजिक परम्प्राओं को नष्ट कर देना चाहिये। नवीन 
संस्थाओं का निर्माण शक्ति की इच्छा, वृद्धि, विस्तार और शोषण की इच्छा के 
आधार पर होना चाहिए । जीवन शक्तिमान बनाने की इच्छा है। अतः: नैतिक 
नियमावली बलवान और योग्य के विशेषाधिकारों पर आधारित होनी चाहिए । 
यदि जीवन एक सघधणष है जिसमें योग्यतम ही जीवित रह सकता है, तो बल ही. 
अन्तिम गुण है, और निबंलता ही एकमात्र दोष है । शुभ वह है जो जोवित रहता है, 
जो विजयी होता है, अशुभ वह है जो हारता है, असफल होता है | ईसाइयों की 
नीति जो विनय, सौजन्य और परोपकार की प्रशंसा करती है सड़ी-गली नीति हैं 
अतः उसको छोड़ देन। चाहिये । इस जीवन के युद्ध में सदाचार की नहीं बल्कि बल 
की, विनय की नहीं, बल्कि अहंकार की, परोपकार की नहीं, बल्कि प्रोढ़-बुद्धि की 
... आवश्यकता है। समानता और प्रजातन्त्र प्राकृतिक चुनाव []क्षप्राब। 56660) 
५... और योग्यतम की जीत ($पाशंश्छ] 0 6 थिं।७) के निय्मों के विरुद्ध हैं । 
... हमारा लक्ष्य जनता नहीं, बल्कि प्रतिभा-सम्पन्त व्यक्ति होने चाहिये। न्याय नहीं, 
बल्कि शक्ति को ही हमारे भाग्य का निर्णायक होना चाहिए । दया का अर्थ निबंलता 
है । दया निश्चेष्ट बनाने वाली मानसिक विलासिता है। अतः उसको छोड़ देना 
ग्ेगा । युद्ध एक जे विक आवश्यकता है । भावी मनुष्यों के लक्षण साहस, निर्भीकता 
और युद्ध-प्रेम होंगे । इस प्रकार नीट्शे के ऊपर डाविन और विस्मार्क का अत्यधिक _ 
प्रभाव है ।!? हे 
अतिमानव ($एए९८778॥)---उस समय तक संसार में सुधार नहीं होगा और 
नुष्य, मनुष्य नहीं बनेगा, जब तक कि मनुष्य-जाति की योजना में प्रभुत्व ओर' 
शक्ति की भावना, अधिकार और बल की प्रवृत्ति की अपने उचित स्थात पर पुनः 
स्थापना नहीं हो जातो और दया, उदारता, सहानुभूति और बलिदान की भावनाओं 
का अन्त नहीं हो जाता । मनुष्य की समुदाय या जाति में वास्तविक परीक्षा उत्साह, । 
गे ग्यता या शक्ति है । विश्व को बलवान, महान्‌ और कम लोगों के निवास के योग्य 


. बचाना चाहिए। मानवीय प्रयत्न का लक्ष्य अधिक अच्छे और अधिक बलवान व्यक्तियों... 
का विकास होना चाहिए, सभी व्यक्तियों का विकास नहीं । अतिमानब--समेनुष्य 
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जाति नहीं, उद्देश्य है। मनुष्य-जाति के विषय में सोचना या उसकी उन्नति का 
प्रयत्त करना मूख ता की पराकाष्ठा है; यह एक कल्पना-मात्र है | इस प्रकार, चेतन 
प्रयत्त मनुष्यों के एक नवीन प्रकार को--अतिमानवों की एक जाति को उत्पन्न करने 
के लिये होना चाहिए | अति-मानव का ध्येथ्व शासन करने का होना चाहिए, सेवा 
करने का नहीं ' अति-मावव का प्रधान लक्षण शक्ति और युद्ध का प्रेम होगा । उत्साह 
बुद्धि, अहंकार और शक्ति, यही अतिमानव के गुण हैं |?! 
हमारी संस्थायें, नीति और धर्म जो इस शक्तिशाली जाति के आने में बिघ्न- 
स्वरूप हैं, त्याज्य हैं। ईसाई धर्म, जो कि नम्रता और दया की पूजा करता है, और 
दासों की नीति का उद्धार करता है मनुष्य जाति का सबसे बड़ा शत्र्‌ और नई अति- 
मानव जाति के जन्म का सबसे बड़ा विरोधी है । प्रजातन्‍्त्र का भी विनाश होना 
चाहिए, क्योंकि वह संयम की प्रशंसा और उत्कर्ष से घणा सिखाता है। प्रजातन्त्र 
'महान्‌ व्यक्तियों का होना असम्भव कर देता 
नीटशे के शब्दों में, “हम प्रजातान्त्रिक आस्दोलन को सिर्फ एक अधःपतित 

राजन तिक संस्था नहीं मानते हैं, उसे नीचे गिराने वाले क्षय प्राप्त मनुष्य के समान _ 
स्थिति भी मानते हैं। हमें अधिकतम संख्या रूप मूर्खता का--मु्खता और संयोग का 
विनाश करना चाहिए |” अधिकांश लोग बुद्धिशन्य, कायर, मध्य और अधम कोटि 
के हैं । वे देश का शासन करने के लिये अयोग्य हैं, अथवा योग्यता प्रतिनिधियों को 
चुनने में अक्षम हैं। गणतन्त्र योग्य, बुद्धिमान, साहसी-अल्पसंख्यक मनृष्यों को अयोग्य 
अधिक-संख्यक लोगों के स्तर में गिराता है। गणतन्त्र स्त्रियों व पुरुषों में समानता: 
पर बल देता है । वह दंहिक निर्माण में कमजोर और बद्धिशन्य, डरपोक और कायर 
बुद्धितत्ता और भविष्य दृष्टि से शून्य हैं। अतएव गणतन्त्र नारीतन्त्र (#हापएंशा) 

. है। नारी-स्वतन्त्रता' के आन्दोलन में निबुद्धिता है। गणतसत्त्र का विनाश करना 
.. चाहिए, क्योंकि यह मध्यम योग्यतायुक्त मनुष्यों को शासन-भार देता है, उत्तम 
.. योग्यतायुकत मनुष्यों से घृणा करता है और महान्‌ मनुष्यों को असम्भव करता है। 
० नीटशे ने कहा है, “देव लोग मर गये, अब हम इच्छा करते हैं कि अति- 
. मातव का जन्म हो | मैं तुम्हें अतिमानव के बारे में शिक्षा देता हँ । मानव के प्रति 


..._ अतिक्रमण करना होगा । मानव यें जो महत्व है वह सेतु है, लक्ष्य नहीं । अब उप- 









. युक्त अवसर है जब मनुष्य उसका लक्ष्य स्थिर करें, वह लक्ष्य अतिमानव है ।” कभी- 
कभी नीटशें कहता है कि, एक अतिमानव जाति का उदविकांस होगा। वह कभी- 
.. कभी कहता है कि व्यक्ति अतिमानव का जन्म होगा।.. 





















नीटशे : थ्रभत्व-प्राप्ति की इच्छा' का नीति-शास्त्र १८४, 


होगी । गणतन्त्र में योग्यतम व्यक्तियों को चुनने के लिये प्रबन्ध होना चाहिए। गण- 
तन्त्र में अधिकतम मनुष्यों का मत मान्य है, परन्तु यह अवश्यम्भावी रूप से उत्तम 
नहीं है । नीट्शे ने प्लेटों के 'दार्शतिक शासकों” की प्रशंसा की है। इसका अर्थ यह 
है कि शासकों को निःस्वार्थ, दूरदृष्टि सम्पन्न, राजनीतिज्न होना चाहिये | यह मत भी 
ठीक है । साम्प्रतिक परिस्थिति में गणतन्त्र को हटाना नहीं चाहिये, परन्तु इसे निर्दोष ' 
करना चाहिये | व्यक्ति के स्वातच्छय को अटुट रखना चाहिये । एक पार्टी सरकार 
मजदूरों का एकाधिनायकत्व अथवा तानाशाही, जंगी सरकार गणतनन्‍्त्र नहीं है । यह 


व्यक्ति स्वातन्त्र्य का पूर्ण निषेध है। यह स्वतन्त्र विचार और सभ्यता तथा स॒ष्टि का 
नाशक होगा । 


(३) श्री अरविन्द की अतिमानव की धारणा _ 
(#प्राकातव0"'5 (!0९९७६ णी 57एशवााक्षा)--- 
आधुनिक भारत के प्रसिद्ध योगी अरविन्द यह मानते हैं कि सच्चिदानन्द ब्रह्म 
निगुण भी है और सगरुण भी, शान्त भी है और गतिमान भी, तुप्त भी है और तृप्ति 
शेष भी; वह स्वयं को युद्गल, जीवत और चित्त में अभिव्यक्त करता है; वह 
मनुष्य को ऊँचा उठाकर यहीं इसी सांसारिक जीवन में उसके अन्दर छिपे दिव्यत्व 
को सिद्ध करवाता है । मनुष्य दिव्य शक्ति का उपकरण है जिसके द्वारा ईश्वर अपनी 
देवी योजना को पूरा करता है मनुष्य स्वयं को ईश्वर से अलग इसलिये समझता है । 
कि वह अपनी बुद्धि से सोचने का काम लेता है। उसे पृथकता का भ्रम उत्पन्न 
कराने वाली मानसिक बौद्धिकता चेतना से उठकर अतिबोद्धिक चेतना या अतिमानस 
(577०7॥70) में पहुँचना होगा---ईश्वर के बौद्धक और व्यवहित ज्ञान से. उठ 
कर अन्त:प्रजा और अव्यवहित ज्ञान में पहुँचना होगा | ईश्वर मनुष्य के अन्दर निवास 
करने वाली अन्तरात्मा है जो उसे उसके शरीर, जीवन और मन के द्वारा रास्ता 
दिखाती है। मनुष्य अपने अन्दर ईश्वरीय प्रेरणा का अनुभव करता है और धर्म के 
द्वारा ऊपर उठकर ईश्वर के पास पहुंचने का प्रयास करता है | उसे बौद्ध या मानस 
भूमि से ऊपर उठकर अतिमानस या अतिबौद्धिक भूमि में पहुंचना होगा, स्वयं अपने 
और विश्व के अन्दर ईश्वर का साक्षात्कार करना होगा, और ईइवर के साथ अपना 
तादात्म्य स्थापित करके मानव जाति के साथ अपना तादात्म्य स्थापित करना होगा । 
जब ईश्वर से, जो कि उसके और ब्रह्माण्ड के अन्दर रहने वाला आत्मा है, उसका 
ऐक्य हो जायेगा तब वह विकास की ऊध्वें दिशा में ले जाने में स्वयं बोधपुर्वेक ईश्वर 
के साथ सहयोग कर सकेगा । तब वह अतिमानव ($परएशयापक0) हो जायेगा, अपने 
. परिच्छिन्न देहिक, जैव और मानसिक अस्तित्व से ऊपर उठ जायेगा; मनुष्य जाति 
से अपना, तादात्म्य करेगा; और मनुष्य जाति को उच्चतर भूमि में ले जाने के दंवी 
कार्य का सहायक बनेगा। अतिमानव दूसरे मनुष्यों को अतिमानतव की भूमि में ले 
- जाने में ईश्वर के साथ सहयोग करता है । अतिमानव आत्मचेतन और तिःस्वार्थ देवी 
.. उपकरण हैं, जो अपने जीवन को मावव जाति व सेवा में अपेण कर देते हैं। वे 
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मानव जाति के आध्यात्मिक विकास: के लिए जान-बूझ कर प्रयत्न करते हैं। 
दिव्य मानव हैं जो स्वयं में देवी शक्ति के स्पन्दन का अनुभव करते हैं और सीमित 
मानवीय चेतना को उठाकर असीम दिव्य चेतना की भूमि में पहुंचाने का प्रयत्न करते 


हैं । अरविन्द का अतिमानव नीटशे के शक्ति के प्यासे, अति-शक्ति की इच्छा वाले 
युद्धप्रिय अतिंमानव का विपरीत है । 


द योगी अरविन्द का 'अतिमानव' नीट्शे के अतिमानव की भाँति प्रभत्व-सम्पन्न 
युद्धप्रिय, निर्दंय, निरीश्वर, नीतिहीन प्राणी नहीं है । वह ईश्वर से चरणों में आत्म- 
समपित, तद्गत-चित्त, ईश्वर यन्त्रबल भागवत-जीवन-सम्पन्न, मानव जाति से 
अभिन्‍न-चित, मनुष्यों के सावंभौम-हितकारी मानव है। वह स्वप्रतिपादन, प्रभुत्व, 
स्वार्थंसिद्धि, अतिशक्ति का दास नहीं है । परन्तु वह परार्थ पर मानव-प्रेमी है, नव 
भागवत मानव-समाज का प्रवर्तेक है। यह अतिमानव का प्रक्ृत स्वरूप है। नीटशे 


के अतिमातव की धारणा ज॑व है | श्री अरविन्द के अतिमानव की धारेणा आध्या- 
त्मिक है । | नल | द ..... 
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(१) गांधी का अहिसावादी नोति-शास्त्र 
[[४. एू. ठ6क्षात?5 (869-969) ॥/08 ० 3॥॥59 | 


महात्मा गाँधी ने बुद्ध तथा महावीर की अहिंसा नीति को पुनर्जीवित किया 

उन्होंने अहिसा के सिद्धान्त पर आश्रित जीवन के एक नवीन दृष्टिकोण को जन्म दिया, 

और इसी सिद्धान्त की सहायता से सब सामाजिक, राजनैतिक और आशिक समस्याओं 

के सुलझाने का प्रयत्न किया । उन्होंने मनुष्य जाति की आधुनिक समस्याओं को एक 
ई दिशा प्रदान की, और उनका एक नया समाधान प्रस्तुत किया । 


सत्य और समाज सेवा (राणा 870 8008] $2८ए४००)--महात्मा गाँधी 
अहिंसा के देवदूत थे । जीवन का यह आधारभूत-सिद्धान्त सत्य के ऊपर आश्चित है। 
गाँधी जी कहते हैं, “मैं प्रायः अपने धर्म को सत्य का धर्म कहता हूं । बहुत लम्बे 
समय से मैं अपने धर्म की अधिक पूर्ण परिभाषा देने के लिये, 'ईश्वर सत्य है' कहता 
आया हूँ । हम सत्य की चिनगारियाँ हैं | इन सब खिनगारियों का समृह अनिवर्चतीय 
अद्यावधि-अज्ञात सत्य है, जो ईश्वर कहलाता है । 


“इस धर्म का सामाजिक जीवन के ऊपर प्रभाव प्रत्येक के दैनिक, सामाजिक 
आदान प्रदान में लक्षित होता है अथवा होगा । ऐसे धर्म के सच्चे अनुयायी होने के 
लिये प्रत्येक को जीवन-पर्यव्त अविरत सेवा में अपने आप को विस्मृत कर देना होगा । 
बिना अपने आपको जीवन के असीम-सागर में लीन किये और उससे स्वयं को एकाकार 
किये सत्य का साक्षात्कार असम्भव है। अतः मेरे लिये, समाज-सेवा से पलायन करना 
असम्भव है, उससे परे अथवा अलग, पृथ्वी पर मेरे लिये कोई आनन्द नहीं है। समाज - 
सेवा में जीवन का प्रत्येक क्षेत्र शामिल है । इस योजना में कोई वस्तु न तो हीन है न. 
उच्च है | क्योंकि सब एक हैं, यद्यपि अनेक दिखाई देते हैं । ह 


पुन: गाँधी जी कहते है : “ईश्वर जीवन, सत्य, और प्रकाश है । ईश्वर प्रेम 

है वही परम-शुभ है।” “मेरे लिये ईश्वर सत्य और प्रेम है; ईश्वर ही नीति है। | 
ईश्वर निरभय है; ईश्वर जीवन और प्रकाश का उद्गम है, तथापि वह इन सबसे 
ऊपर और परे है। ईश्वर ही अन्तरामा है। वही दुनिया में सबसे अधिक सन्यायप्रिय 
है । वह हमसे वही व्यवहार करता है जो हम अपने पड़ोसी मनुष्यों और पशुओं से 
करते हैं । उसकी दृष्टि में अज्ञान, क्षम्य नहीं है। तथापि यह सदा क्षमाशील हैं। 
क्योंकि वह सर्देव हमें प्रायश्चित करने का अवसर देता है। वह सबश्रष्ठ प्रजातन्त्र- 


..[. (क#/ब#फ्बाए फाबीदा 2॥7/08027#07, (००66 9५ ४8 रिबताधदाईतए20), ु 
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वादी है, क्‍योंकि वह हमें शुभाशुभ का चुनाव करने के लिये निर्बन्ध छोड़ देता है। 
सत्य और अहिसा ईश्वर के तत्व हैं।” ह 
... उपयु क्‍त उद्धरण महात्मा गांधी के अहिसावादी नीति-शास्त्र की दार्शनिक- 
पृष्ठभूमि उपस्थित करते हैं । उनके मतानुसार ईश्वर की सत्ता है; ईश्वर सत्य और 
प्रेम है। जीव ईश्वर के अंश हैं। वे. अपरिच्छन्त-सत्य अथवा ईश्वर अंश हैं । वे 
. समाज सेवा के द्वारा-- स्वयं का सम्पूर्ण-सूष्टि मानव-जाति और पशुओं से एकीकरण 
के द्वारा--और जीवन की एकता की सिद्धि 
स्वतन्त्र हैं। द हा 
अहिसा [ क्‍५०॥-५0॥6708 )--महात्मा गाँधी अहिंसा के देवदूत हैं। शता- 
बिदयों पूर्व जेत और बौद्ध धर्म ने भारत में अहिसावाद का प्रचार किया था। महा- 
भारत में लिखा है, 'अहिसा परमो धर्म: ।॥ इसका अथ है कि अधहिसा केवल एक 
ऋणात्मक धर्म ही नहीं बल्कि घनात्मक धर्म भी है । हिसा 
नहीं है बल्कि दूसरों का हित करना भी धर्म है । अहिसा सर्वोच्च दया और सर्वोच्च 
_ जात्म बलिदान है । जैन धर्म ने अहिसा के ऋणात्मक पक्ष पर--यहाँ तक कि 
पृक्ष्म कौटाणुओं को हानि न पहुँचाने पर भी, अत्यधिक बल दिया है। बौद्ध धर्म 
ने आहसा के दोनों धनात्मक और वेद्गात्मक पहलुओं पर--पशुओं की हत्या न करने. 
, पर और सम्पूर्ण जीव जगत के लिए सहानुभूति पर बल दिया है। महात्मा गाँधी 
 अहिसा को बहुत व्यापक अर्थ में ग्रहण करते हैं। अहिसा हत्या का निषेध है । 
_ अहिंसा मनसा, वाचा, करमंणा हिसा ने करना है। यह केवल हत्या अथवा 
. हानि का त्याग करना मात्र नहीं है। वचन, विचार अथ 
कष्ट न पहुँचाना भी हिसा है। य 
का नाम है । 


मन, वचन, और कम से किसी को हानिन पहुँचाना अहिसा का ऋणात्मक- 

पक्ष है । इसके अतिरिक्त अहिंसा का एक धनात्मक-पक्ष भी है, जो ऋणात्मक-पक्ष 
से अधिक महत्वपूर्ण है। अहिंसा मनुष्य-जाति और सम्पूर्ण सजीव-सृष्टि के प्रति द्वेष 
का अभाव-सात्र नहीं है बल्कि उनके लिये स्नेह का भाव भी है। अहिसा का अथ॑ 
हिंसा-नि्षेध और प्रेम है | ईश्वर सत्य और प्रेम है और हम सत्य का साक्षातकार 
सम्पूर्ण प्राणी जगत, जिसमें मनुष्य जाति भी सम्मिलित है, से प्रेम करके 


डा ४ कर सकते 
_हैं। महात्मा गाँधी के शब्दों में, “अहिंसा सत्य के अनुसन्धान का आधार है, सत्यानु- 
_सन्धान व्यर्थ है यदि अहिंसा की भित्ति 


अहिसा पर उसकी स्थापना नहीं होती । सत्य के 
_भाज्षात्कार का एक मात्र साधन-अहिसा है। अहिंसा की पूर्ण सिद्धि से ही सत्य का 
ते महान सत्य के शाब्दिक-अर्थ मात्र से सन्तुष्ट 


पूर्ण दर्शन सम्भव है ।” गाँधी ज़ी इ 


7: मैद्ला के लिखे सत्य वादिता और निर्भीकता आवश्यक है। “एक ही वस्तु 
परी पग होता चाहिये वह, वस्तु ईश्वर है । जब हुम- ईश्वर पे डरते हैं 











के द्वारा, पृणंता का लाभ करने के लिए 


से विरत होना ही धर्म 
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तो मनुष्य से डरने की कोई आवश्यकता नहीं है और यदि तुम सत्य का ब्रत धारण 
करना चाहते हो तो निर्भीकता अत्यावश्यक है ।” “सत्य से निर्भव होकर अनुसरण 
करने का यह सिद्धान्त सत्याग्रह कहलाता है ।” जीवन का शासन परिणामों की पर- 
वाह न करते हुए सत्य के नियम के द्वारा होना चाहिए। प्रहलाद सत्य की रक्षा 
के हेतु मरते को कटिबद्ध था। उसने एक भी आघात से बचने का प्रयत्न न करने 
हुए प्रसन्‍तमुख से अभी सम्भव यन्त्रणाओं को सहन किया और अन्‍्त में सत्य की ही 
विजय हुई । सत्य समझौता नहीं जानता । असत्य पाप है। शा 

पाप से अहिसात्मक असहयोग (]र०॥-एं0ंशा। ग0-९०00एसक्वांगा श्ाात 
०५।)--मगाँधी जी ने कहा कि पाप से घुणा करो, पापी से नहीं । हम सब एक ही 
सृष्टा की सन्‍्तति हैं और इस रूप में हमारे में अवस्थित दैवी शक्तियाँ असीम हैं । 
एक अकेले मनुष्य का आदर करना, उन देवी शक्तियों का अनादर है। अतः हमें 
अपराधी को मिटाने की चेष्टा नहीं करनी चाहिए, बल्कि हर सम्भव तरीकों से पाप 
का प्रतिरोध अपना उससे सम्बन्ध-विच्छेद करके करना चाहिए । पाप में अपने बल 
पर खड़ा रह सकने की सामथ्प नहीं है। पाप से असहयोग करो और वह निर्बल 
होकर गिर पड़ेगा । “किसी सिद्धान्त पर आक्रमण करना और उनका विरोध करना 
नितानत उचित है, किन्तु उसके प्रगेता पर आक्रमण करना और उसका प्रतिरोध 
. करना स्वयं अपने विरोध के तुल्य है।” हम अहिंसात्मक उपायों से असहयोग के 
&. द्वारा किसी अनिष्टकारी सिद्धान्त पर सफलतापूर्वक आक्रमण कर सकते हैं। गाँधी 
जी ने अहिसात्मक असहयोग का नेतिक शास्त्र अशुभ सिद्धान्त से युद्ध करने के लिये 
सबसे शक्तिशाली शस्त्र है। राजनेतिक क्षेत्र में विदेशियों के प्रभुत्व के पाप से युद्ध 
करने के लिये इसने निष्क्रिय प्रतिरोध और कानू न-भंग आन्दोलन ((शं] 70)5- 
0०064९०॥०6 ) का रूप ग्रहण किया । 


आत्म-शुद्धि (5०-9णगीटकाणा )-- सत्य की सामान्य और सबंब्यापी 
आत्मा का प्रत्यक्ष दर्शन करने के लिये सृष्टि के तुच्छ से भी तुच्छ प्राणी में भी 
अपने ही समान प्रेम करने की क्षम . होती चाहिये और वह मनुष्य जो ऐसी महत्वा- 
कांक्षा रखता है जीवन के किसी भी क्षेत्र से अलग नहीं रह सकता । यही कारण है. 
कि मेरी सत्य शक्ति मुझे राजनैतिक क्षेत्र में खींच लाई है, सबके साथ एकीकरण 
के बिता आत्म-शुद्ध असम्भव है, बिना आत्म-शुद्धि के अहिसा के तियम का पालन 
स्वप्न मात्र है, आत्म-शुद्धि का अर्थ जीवन के सभी पहलुओं की शुद्धि होनी चाहिये 
-- क्योंकि शुद्धि अत्यधिक संक्रामक होती है, आत्म-शुद्धि से परिगत वस्तुओं की भी 
शुद्धि हो जाती है । 


.. गाँधी जी ने यदा-कदा अनशन का आत्म-शुद्धि और अपने सामाजिक और राज- 
. नेतिक वातावरण की शुद्धि के साधन-रूप में अवलम्बन किया । इसके अनेक उदाहरंण हैं. 
जैसे-हिन्दू-मुस्लिम ऐक्य के दिल्‍ली का इक्क़रीस दिनों का महान अनशन; हिन्दू समाज 
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का उच्च वर्ग और अछूतों में विभाजन के विरोध में यर्वदा-जेल में अनशन. और 
राजा के विश्वासघात के विरुद्ध राजकोट में अनशन । 
अस्देय अथवा श्रपरिग्रह (7०-४64) 78 ध॥१ च०॥-००55९४४ ०) 

महात्मा गाँधी प्रेम और आत्म-त्याग की भित्ति पर एक नृतन सामाजिक व्यवस्था की 
स्थापना करना चाहते थे । वे चाहते थे कि व्यक्ति को व्यक्तित्व के चरम विकास के 
लिये सभी अवसर उपलब्ध हों । किन्तु वे विशेषाधिकार युक्त वर्गों के अधिकार छीनने 
के लिये शक्ति-प्रयोग नहीं करना चाहते थे । गाँधी जी की वर्ग॑-संघर्ष (((88$ (0॥- 
0०) में आस्था नहीं थी । न वे समाजवादी (8009॥50) थे और न साम्यवादी 
(टणरगाष्णां&) । वे हृद्य-परिवर्तत में और गरीबों के हितार्थ अतिरिक्त सम्पत्ति को 
इच्छापूवंक दान ( पृज्ञाइ028685099 0: १४०३१ ) कर देने में विश्वास करते थे ।! नई 
समाज-व्यवस्था की उतकी योजना में पशु-अल और अहिंसा का कोई स्थान नहीं है 
जिस सामाजिक ढाँचे का वे विकास करना चाहते थे उसके आधार प्रेम और अहिंसा 
हैं। यह एक मन्द किन्तु अवश्यम्भावी प्रक्रिया है। यह अहिसात्मक विद्रोह, खनखराबी 


और अव्यवस्था का विरोध है। प्रेम संयोजक है और घृणा वियोजक | प्रेम ऐक्य 


ओर सामंजस्य, शान्ति और सुख के साम्राज्य की स्थापना करता है । 

उन्होंने कहा था कि, मेरा विचार है कि हम एक रूप में चोर हैं। यदि मैं 
एक ऐसी वस्तु ग्रहण करता हूँ जिसकी तुरन्त प्रयोग की मुझे आवश्यकता नहीं है और 
उसे मैं अपने अधिकार में रखता हूँ, तब मैं अवश्य ही किसी अन्य से उसका अपहरण 


करता हुं । यह प्रकृति का अपवाद-रहित आधारभूत नियम है कि प्रकृति हमारी दैनिक 


आवश्यकताओं के लिये काफी पैदा करती है और यदि प्रत्येक अपने लिये केवल उतना 
ही ले जितना उसके लिये आवश्यक है तो संसार में भिखमंगी और भूखमरी नहीं 
रहेगी । मैं समाजवादी नहीं हूँ और सम्पत्ति वालों को सम्पत्ति-हीन नहीं. करना 
चाहता, किन्तु यह अवश्य कहूँगा कि व्यक्तिगत रूप से हममें जो अन्धकार से प्रकाश 
में आना चाहते हैं उन्‍हें इस नियम का पालन करना ही होगा। मैं किसी की सम्पत्ति 
नहीं छीनता चाहता, यदि मैं ऐसा चाहूँ तो मैं आहिसा के सिद्धान्त से दूर जा पड़ेगा । 
“आपका और मेरा जो अपने पास है उस्ते रखने का कोई अधिकार नहीं है जब तक 
. कि करोड़ों प्राणी नंगे और भूखे हैं। आपको और मुझे, जिन्हें अधिक अच्छे तरीके से 
जानना चाहिये, अपनी आवश्यकताओं का समायोजन करना होगा और उन्हें अन्न- 
: वस्त्र देने के लिये इच्छापूर्वक गरीबी का आलिगन करना होगा । 


अहिसावाद का राजनेतिक, सामाजिक और आशिक समस्याओं का प्रयोग- 


.. अहिसावाद व्यक्तिगत जीवन मात्र में व्यवहार का नियम नहीं है, बल्कि राजनतिक 


॥ सामाजिक, आथिक जीवन में भी यह गाँधी जी की संसार को संस्कति और सभ्यता . 


ह />क-कस+- हक 4 लकतनमेनतरन तनमन वक ५ 3७९० सकल ममन १० 3 ४/२% ०५१ 


. [. श्री अरविन्द भी 'धन न्यास के विचार' में विश्वास रखते हैं 





५ रवि, 55 
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उसके प्रणेता पर भी पड़ता है, इससे उसका नैतिक पतन हो जाता है जो उसका 
शत्रय लेता है। हिसा, हिसा को जन्म देती है। इससे अव्यवस्था उत्पन्न हो जाती 
है । इससे सामाजिक जीवन का स्रोत विषाक्त हो जाता है। इसके विपरीत अहिंसा, 
अधर्म की अधर्मता को नष्ट करके उसे शुद्ध कर देती है । वह किसी मानव-संगठन की _ 
आत्मा को बदल कर उसके अन्तर से परिवरतंत आरम्भ करती है। सामाजिक और 
आशिक क्षेत्रों में भी वह व्यवह्ृत हो सकती है । उद्योग की पजीपति पद्धति गरीबों 
के नियमपूर्वक शोषण पर आधारित है । अहिसा, ऐसी पद्धति विरुद्ध असहयोग का रूप 
धारण करती है और ग्ह-उद्योग इत्यादि की उन्‍नति करती है। सामाजिक क्षेत्र में यह 
विशेषिपध्चिकार सम्पस्त वर्गों के विरुद्ध असहयोग करती है, जो अपने ही कुछ भाइयों 
को प्रारम्भिक अधिकार देना तक पाप समझते हैं । गांधी जी युद्ध में विश्वास नहीं 
करते । युद्ध मनुष्यों की सामूहिक हत्या है। यह मानव प्रकृति के निगम सत्य और 
अहिसा के विरुद्ध है। सामाजिक व्यवस्था में युद्ध की सत्ता नहीं होगी । 
विश्व के नेतिक शासन (०78) (00एथफ्राल्या। ० ॥॥6 ४०7० न 
अहिसा का उपासक ईश्वर में और विश्व के नैतिक शासन में विश्वास रखता है संसार 
में ही वह क्षेत्र है जिसमें तेतिक आदर्श की सिद्धि हो सकती है । जैसा कि नीटशे का 
मत है, यह नीति शून्य नहीं है। संसार नैतिक दष्टि से रचा गया है। यह नेतिक 
_आदश की सिद्धि के लिये अवसर प्रदान करता है । मनुष्य ईश्वरीय सत्ता का अंश है। 
अत: मनुष्य तत्वत: आध्यात्मिक है । यह जड़ प्रकृति का एक अश नहीं है। वह पशु- 
जीवन के यथा, सत्ता के लिये संघर्ष और योग्यतम की विजय से सतुष्ट नहीं हो 
सकता । अहिसा उसके लिये जीवन का नियम है; उसके जीवन का सूल मंत्र आत्म- 
बलिदान (96[-880०8) है, स्व-प्रतिपादन ($8॥-855070॥) नहीं । शक्ति की 
इच्छा नहीं बल्कि सेवा की इच्छा उसका आदर्श है । निरदंयतापूर्ण स्वप्रतिपादन बल 
अभिमान, अत्याचार, नहीं बल्कि आत्म-निषेध, सौजन्य, मारदब, क्षमाशीलता दया, 
परोपकार, सहानुभूति, प्रेम, स्तेह उसके गुण हैं। वह मनुष्य जाति का स्वेच्छापूर्वंक 
सेवक है और अतिमानव के तुल्य उसका स्वामी नहीं । संसार इन गुणों के अज॑न के 
लिये उचित क्षेत्र है। संसार का उसके नैतिक आदर्श से द्रोह नहीं है। वह नैतिक 
जीवन के लिये उचित क्षेत्र है, क्योंकि वह ईश्वर की अभिव्यक्ति है, मनुष्य. जिसका 
एक स्फ़ुलिंग-मात्र है। इस प्रकार गांधी जी का अहिसात्मक नीति-शास्त्र नीटशें की 
शक्ति की इच्छा के नीति-शास्त्र की प्रतिप्रतिज्ञा है। पहिला परहितवादी (4 ॥ए 880) 
है जबकि दूसरा व्यक्तिवादी (09004 58०) 

. “अहिसा का अनुयायी उपयोगितावाद के नैतिक आदर्श अधिकतम संख्या के. 
अधिकतम सुख को आदर्श नहीं मानता है, परन्तु सबके अधिकतम हित को आदशे 
मानता है। सबके हित में अधिकतम संख्या के अधिकतम हित समाविष्ट हैं।” यह 

अति गुरुत्वपूर्ण उक्ति है। यह लक्षणीय है कि गाँधी का नौतिक आदर्श 'स्वोदिय” है । 
.यह समाज के प्रत्येक व्यक्ति के, प्रत्येक श्रेणी के 'हिंत' में है। हित में सुख समाविष्ट 
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है, परन्तु सुख ही हित नहीं । हित में ज्ञान, चरित्र, संस्क्षृति स्व-मूल्यों का समावेश 
है । वह एक श्रेणी, जैसे पूँजीपति श्रेणी, काः विनाश नहीं चाहता है । नैतिक दृष्टि 
से प्रत्येक व्यक्ति अन्य व्यक्ति के समान है। प्रत्येक व्यक्ति को यह समानता ध्यान में 
रखनी चाहिये व समान व्यवहार करना चाहिये । प्रत्येक व्यक्ति का कर्तव्य देहिक 
मेहनत करना और धन का अर्जंन करना है। किसी का परोपजीवी होने का अधिकार । 
नहीं है। बौद्धिक श्रम तथा दहिक श्रम का भेद नहीं करना चाहिये । किसी को अन्य 
व्यक्ति को मारने का अधिकार नहीं । लेकिन अनन्‍्यों के जीवन की रक्षा के लिये 
प्रत्येक व्यक्ति को तैयार रहना चाहिये | धनी को अनावश्यक धन अन्य व्यक्तियों के 
हित के लिये दान करना चाहिये । यह “धन का न्यासवाद' (प्राप्रशब्व्शांए रण 
ए/८७।४) कहलाता है । ऐसे बुद्धिजीवी कमाने वाले को अनावश्यक धन को गरीबों 
के हित के लिये दान करना चाहिये । यह न्यासवाद सर्वोदयवादी नीति का एक 
महत्वपूर्ण अंग है । सर्वोदियवाद घनियों के पूर्ण रूप से विनाश को अन्याय ओर असत्‌ 
समझता है | सर्वोदियवाद और साम्यवाद में यह गुरुत्वपृण अन्तर है । द 


र॒स्किन की भाँति गाँधी जी कहते हैं, “श्रम पजी है और यह जीवधारी-पँजी 
अक्षय है । मैं पूँनी और श्रम में च्यायपंगत सम्बन्ध की स्थापना करना चाहता हूं। 
मैं एक का अन्य के ऊपर प्रभुत्व नहीं चाहता हूँ । मेरे विचार में इनके बीच स्वाभा- 
विक बैर नहीं है ।” यदि पूँजी शक्ति है, तो श्रम भी शक्ति है। उभय शक्ति सूजना- 
त्मक रूप से अथवा विनाशात्मक रूप से प्रयुक्त हो सकती है । ये एक दूसरे पर 
निर्भर हैं। जब मजदूर अपनी शक्ति को उपलब्ध करे, तब वह पूंजीवादी का अश- 
भागी हो सकेगा, वह पूंजीवाद का दास नहीं रहेगा । अगर वह पूँजीवादी को विनष्ट 
करना चाहे, और शिल्प का पूर्ण मालिक बनना चाहे, तो उसकी जीविका का अजन 
समाप्त हो जायेगा । “मनुष्य धन है, सोना और चाँदी नहीं |” सब वस्तुये ईश्वर 
की हैं। ईश्वर सबका सृष्टा है। अतएवं ये एक विशेष व्यक्ति की नहीं, परन्तु सब 
मनुष्यों के लिये हैं। यदि एक व्यक्ति के पास उसकी आवश्यकता की अपेक्षा अधिक द 
धन है, तो उसे अतिरिक्त अंश का दान करता चाहिये, क्योंकि वह उस अतिरिक्त 
धन का न्‍्यासी (77४००) है। “अन्य मत अहिंसा संगत नहीं हैं ।” सब भूमि ईश्वर 
की है। मनुष्य ने इसमें सीमा की है; इस सीमा को मनुष्य ही हटा सकता है। अत- 
एवं सारी भूमि सब लोगों के लिए इस अ्रकार है। उनकी आवश्यकता के अनुसार 
सारी भूमि का वितरण होता चाहिये । महात्मा गाँधी ने 'समवायिक क्ृषि' ((०- 
0०7०:८७(४४९ एक्षातत॥8 ) का समर्थन किया है । इससे किसानों की दरिद्रता दूर हो 
जायेगी । इनके शब्दों में, “सही अर्थतीति सामाजिक न्याय का समर्थन करती है। 
यह सबके प्रति समान रूप से न्याय करती है। इन सब में दुबंलतम का भी समावेश 





है। परन्सु सबको समान सुयोग मिलना चाहिये । प्रतिभावना व्यक्तियों 








बन के लिये अत्यावश्यक है । ” “सबकी योग्यता समान भी नहीं है। 
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को अधिक मिलना चाहिये परन्तु उनको आवश्यकता के अतिरिक्त धन राष्ट के हि 
के लिये देना चाहिये | वे अतिरिक्त धन के न्यासी हैं । 
गाँधी जी राजनेतिक और आशिक शक्ति के विकेन्द्रीकरण के समर्थक हैं। 
बल प्रयोग के द्वारा केन्द्रीकरण रक्षित होता है। बल अहिसा का विरोधी है। 
आध्यात्मिक सभ्यता ब्केन्द्रीकरण पर आधारित होनी चाहिये । विकेन्द्रोकरण समाज 
के अआहिसात्मक गठन से संगत नहीं द 
गाँधी जी के मतानुसार “औद्योगीकरण []#07050954007) मनुष्य जाति 
के लिये एक अभिशाप है । यह पूरी तरह शोषण करने की योग्यता पर निर्भर है । 
इसका भविष्य अन्धकारमय है | दरिद्रता को अवध्यमेव दर करना होगा । परन्तु 
औद्योगीकरण इसका प्रतिकार नहीं है । यन्त्रों का स्थान स्थायी रूप से है; यम्त्रों ते 
स्थायी स्थान प्राप्त कर लिया है, जो उचित नहीं है । इसे मनुष्य के श्रम के स्थाना- 
पन्‍न नहीं करना चाहिये | अगर यन्त्र सबके स्वार्थ को तप्त करे तो यह कानन-सम्मत 
| मैं यन्त्र मात्र का विरोधी नहीं हूँ । लेकिन मैं यन्‍्त्रों को बिना विचार किये 
अनिवृद्धि का विरोधी हूं ।” गाँधी जी कुटीर-शिल्प के समर्थक हैं । 
अहिसा पर आधारित गणतस्त्र सबका समान स्वातन्त्य होगा | प्रत्येक व्यक्ति 
अपने का प्रभु होगा ।” आदर्श परिस्थिति में राष्ट्र नहीं रहेगा, क्योंकि उस परिस्थिति 
में राजनेतिक शक्ति नहीं रहेगी । परन्तु यह आदशे जीवन में पृर्णं रूप से वास्तविक 
' हो सकता इसलिये थोरो (7.)0०॥8॥) ने ठीक कहा कि “वह सरकार सबसे 
उत्तम है, जो बहुत कम शासन करती है ।” अतः गांधी, माक्स की भाँति नैराज्यबादी 
(8708709) हैं । राष्ट्र का अभाव एक आदर्श मात्र ही है। 
. गाँधी जी पुरुष-स्त्री के समान अधिकार के समर्थक हैं। सब धर्मों के प्रति 
समान सम्मान करता चाहिये | सब सम्प्रदायों के प्रति समाव न्याय करना चाहिये । 
उनके शब्दों में, पूर्ण स्व॒राज्य की मेरी धारणा विच्छिन्न स्वतन्त्रता नहीं है 
परन्तु स्वस्थ और समान छोटे-बड़े राष्ट्रों में पूर्ण अन्योन्यापेक्षिता है। जब सब 
जातियाँ स्वतन्त्र हो जायेंगी, तव तक अच्तर्राष्ट्रीय संयुक्त राष्ट्र स्थापित होगा। 
अहिसा पर आश्रित ससाज में, क्षुद्रतम जाति और बहत्तम जाति में समानता का 
बोध होगा, उच्चता और नीचता का बोध मिट जायेगा । दुनिया की रक्षा के लिये 


यह आवश्यक है कि सारी दुनिया एक केन्द्रीय सरकार द्वारा शासित हो, जिसमें... 


देशों के प्रतिनिधि हों ।” अतएव गाँधी जी अन्तरष्टीय संयुक्त-राष्ट्र में विश्वास . :. 


द गाँधी जी परार्थ पर उपयोगिताबाद के समथंक नहीं हैं। 'सर्वोदय' उपयोगिता _ 
वाद से श्रेय: है। यह एक प्रकार से (£ए68९॥०पांध्या) है--सर्वहितवाद है । 


प्रत्येक व्यक्ति को अपनी जीविका का अज॑न करना-- दैनिक श्रम करता आवश्यक क्‍ पा 
कर्त्तव्य है, यह मत उपयुक्त है। दैनिक श्रम को अधिक मूल्य देना चाहिये, बौद्धिक 


श्रम को इससे अधिकतम मूल्य देना उचित है। तब भी आधुनिक काल में जितना मुल्य 
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दिया जाता है, उससे कम देना चाहिए । साम्यवादी राष्ट्रों में भी शासकों और 
मजदूरों के वेतन में अत्यधिक वैषम्य है । पूंजी और श्रम में न्यायसम्मत सम्बन्ध 
स्थापित करना चाहिए । परन्तु यह ऐसा होना चाहिए, जिसमें उत्पादन अधिक हो 
और वितरण न्यायसंगत हो । यह किसी मत पर आधारित नहीं होना चाहिए । सबको 
समान सुयोग मिलना चाहिए, यह गणतन्त्र की आधार-शिला है। राजनेतिक और 
अथंनतिक शक्ति के विकेन्द्रीकरण अत्यावश्यक हैं। आधुनिक राष्ट्र में अत्यधिक राज- 
नैतिक और जंगी शक्ति केद्धीभूत हुई | पजीपतियों के हाथ में अत्यधिक अथं-नेतिक 
शक्ति केन्द्रीभूत हुई । साम्यवादी राष्ट्रों में दोनों शक्तियाँ केन्द्रीभूत हुई | यह व्यक्ति 


 स्वातन्त््य, विचार स्वातन्त्रय का नाशक है । गाँधी जी का नेराज्यवाद (67द7णांधा) 
 अव्यवहाय है। राष्ट्र स्थायी संस्था है, जो कि मनुष्यों के हित के लिये अत्यावश्यक 


है । माकित-लेतिन का नेराज्यवाद भी तुल्य रूप से अव्यवहाय है (॥7]080002]) 
राष्ट स्वयं लप्त होगा, यह अव्यवहाय शआ्रादशंवाद है । 

पँजीवादी माकिन संयुकत-राष्ट्र और रूसी संयुक्त-राष्ट्र अत्यधिक शक्तिशाली 
($07०-००ए७८॥७) राष्ट्रों का आविर्भाव मानव-जाति के विनाश को सम्भव करता 
है । इसका प्रतिकार अहिसाश्रयी विश्व-संयुक्त-राष्ट्र ही एकमात्र साधन है । 


(४) गाँधी जी के नीति-शास्त्र की आलोचना 
(एम्रपंलंडा॥ ण॑ ै, 8. 6थ्ाएोंग ५5 एप्मांट5 ) 


गाँधी जी कोई सैद्धान्तिक दार्शनिक नहीं थे । अतः उनके नीति-शास्त्र का, 
निर्माण दार्शनिक विवेचन की दृढ़ आधार-शिला पर नहीं हुआ । उनके नेतिक सिद्धांत 
में सहज-ज्ञानवाद, बुद्धिपरतावाद अथवा सन्यासवाद, और सर्वहितवाद के तत्व वर्तमान 
हैं जिनकी सामंजस्यपूर्ण एकता सिद्ध नहीं हो पाई है, तथापि इस अच्धकारपूर्ण युग 
में उनकी आवाज देब-दूत की वाणी है । 
महात्मा गाँधी के अनुसार मनुष्य का संकल्प स्वतन्त्र है। वह सत्‌ और असत्‌ 
. में से एक को चुतने के लिए स्वाधीन है। ईइवर ने मनुष्य को स्वतत्वता दी है। 
अन्त:करण मनुष्य के अन्दर ईश्वर की वाणी है। वह कार्यों के अच्छे-बुरे होने को 
अपरोक्ष रूप से जान जाता है, जठिल परिस्थितियों में ईश्वर अन्त:करण की सहज- 
.. स्फति द्वारा हमारे अन्दर सत्य का प्रकाश करता है। महात्मा गाँधी को सत्‌ का सत्य 
से और असत का भिथ्या से अभेद करने की ओर प्रवृत्ति है। इस स्थल पर उनका 
सिद्धान्त तकंबाद के समान जान पड़ता है जो शाश्वत नैतिक नियमों के ज्ञान को 





नीति के लिए आवश्यक मानता है । वूलास्टन के मतानुसार, “नैतिक अशुभ एक सत्य 


. प्रतिज्ञा का व्यावहारिक निषेध और नेतिक शुभ उसका व्यावहारिक-विधान मात्र है। 


का अत्येक सत्कर्म सत्य का विधान है और प्रत्येक दुष्कर्म उसका निषेध ।” गाँधी जी के... 


में वह सहज-ज्ञानवाद का तत्व है । अतः उसमें भी वही दोष वतेमान है जो 
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महात्मा गांधी प्रायः नैतिकता के सन्‍्यासवादी सिद्धान्त के समर्थक हैं। मूल- 
प्रवृत्तियों और इच्छाओं का दमन तथा शुद्ध बुद्धिमय जीवन ही नैतिक जीवन है । 
आवश्यकताओं को सीमित करना चाहिये, इच्छाओं का दमन करना चाहिये सुख का 
परित्याग करना चाहिये, सुख-दुःख के प्रति समता और औदासीन्‍्य का भाव अपनाना 
चाहिये। सत्य के निर्भीक और अटल अनुसरण का जीवन जिसमें परिणामों के प्रति 
विरक्ति हो, सर्वोच्च आदर्श है, काम की तृप्ति नहीं होनी चाहिये; यह एक पाप है 
ओर इसी के हेतु उसका उन्मूलन होना चाहिये । हिंसा अथवा दूसरों की क्षति का 
सवंथा नाश होना चाहिये । इससे यह सिद्ध है कि गाँधी जी के नैतिक सिद्धान्त में 
सन्‍्यासवाद, कठोरतावाद, बुद्धिपरतावाद अथवा नैतिक विशुद्धवाद के तत्व विद्यमान हैं 
और वह इसके दोषों से भी दूषित है । 


महात्मा गाँधी ईश्वर की सत्ता में विश्वास करते हैं। ईश्वर सर्वोच्च शुभ 
है। वह सत्य और प्रेम है। वह नैतिक शासक है। जीव ईश्वर के अंश हैं । 
अपरिच्छित्न सत्य अथवा ईश्वर के अंश हैं। वे समाज-सेवा द्वारा--मनृष्य-जाति 
और चेतनसुष्टि से अपना एकीकरण करने के द्वारा, और जीवन की एकता-सिद्धि के 
द्वारा, सत्य अथवा पूर्णता की सिद्धि कर सकते हैं। मन, वचन और कर्म में अहिसा 
ही सत्य के साक्षात्कार का उपाय है। अहिसा, प्रेम और सदिच्छा है। वह सक्तिय 
सेवा है । संसार की रचना बुद्धिमूलक है । वह नैतिक जीवन का क्षेत्र है। वह नैतिक 


»- मूल्यों के लिये संवेदन-शू न्‍्य नहीं है | वह गाँधीवाद में पूर्ण तावाद का तत्व है । 


गाँधी जी के नीति-शास्त्र में सत्य और अहिसा आधार-शिलायें हैं। उन्होंने 
सत्य की परिभाषा नहीं दी है। सत्य का संकेत सत्तायुक्त तथ्यों अथवा वर्तमान में 
सत्ताहीन आदर्श की ओर है। सत्यवादिता, विचारों का शब्दों से और शब्दों का 
तथ्यों से संवाद है । निस्सन्देह यह सत्य है, किन्तु गाँधी ने सत्यवादिता को सत्यरूपी 
आदर्श को निर्भीक होकर अनुसरण करने के अर्थ में व्यवह्ृत किया है। आदर्श के अर्थ 


में, सर्वोच्च आदर्श के विषय में भिन्‍त-भिन्‍न दाशंतनिकों के भिन्‍न-भिन्‍न मत हैं। 


महात्मा गाँधी आदर्श के रूप में सत्य की प्रकृति की स्पष्ट परिभाषा नहीं देते । वह 


सत्य को अत्यधिक स्पष्ट कर देते हैं । वह कहते हैं “ईश्वर सत्य है ।” किन्तु उन्हीं के 


अनुसार “सत्य ईश्वर है” कहना अधिक संगत है। वह अपरिच्छिन्त सत्य के अर्थ को 


. जो कि परम शुभ है पूर्णतया स्पष्ट-रूप से नहीं समझते । सर्वोच्च शुभ के स्वरूप और 
५. विषय के सम्बन्ध में उनका नैतिक सिद्धान्त नितान्‍्त अस्पष्ट है । द 


महात्मा गाँधी का बुद्धि का प्रत्यय भी आंशिक सत्य है। मानवीय प्रकृति 


. बड़ी जटिल है। वह इन्द्रिय और बुद्धि का योग है और सदव ऐसी ही रहेगी । ३. 
_ इनच्द्रियानुभूति स्वयं अबौद्धिक नहीं है। उसका दमन नहीं होना चाहिये । बल्कि बुद्धि । 
के द्वारा उसका बहिष्कार होना चाहिये | यौन प्रवृत्ति की, जो कि बड़ी बलवती और 


अदम्य है आवश्यक रूप से अबौद्धिक नहीं है। उचित क्षेत्र के अन्तगंत बुद्धि के द्वारा. 

































२०६ द तीति-शास्त्र 


नियमित और परिष्क्ृत किये जाने पर वह प्रेम को जन्म देती है जो स्त्री-पुरुष को 
घनिष्ट बन्धन म॑ जकड़ देता है तथा उनके व्यक्तित्व का विकास करता है। नेतिक 
शुद्धतावाद, कठारतावाद, बुद्धिपरतावाद अथवा सन्यासवाद एकांगी सिद्धान्त हैं | के 


* गाँधी जी के धन के न्‍्यासवाद' (]775726509 ० ए४८४॥॥॥) राष्ट्रीय प्रशा- 
सन में पूर्णतया अव्यवहाय है। क्षद्र क्षेत्र में बह फलदायक हो सकता है। अधिकतम 
व्यक्तियों के हित के लिये राष्ट्र के बल का प्रयोग अत्यावश्यक है। . 


महात्मा गाँधी अहिंसा का भी अत्यधिक प्रयोग करते हैं। उनका मत है कि 
सभी स्थितियों में मन, वचन और कम से अहिसा का पालन करना चाहिये । किन्‍्त 
मानव-स्वभाव शुभाशुभ का योग है । कभी-कभी व्यक्ति अथवा व्यक्तियों के समुदाय 
. की पाप प्रकृति इतनी प्रबल हो जाती है और नैतिक व्यवस्था में उलझन उत्पन्न कर 
कर देती है कि उसका बल-प्रयोग और हिंसा के द्वारा दमन करना हमारा स्पष्ट कत्तं व्य 
हो जाता है। सभी स्थितियों में नैतिक आग्रह काम नहीं देता । हिसा भी मानव स्व- 
भाव का अंश है। युद्ध-प्रवृत्ति सहजात है। इससे आत्म-रक्षण और जाति-रक्षण के 
जेविक प्रयोजनों की सिद्धि होती है। यह आवश्यकता अशुभ नहीं है। सुनियन्त्रित 
_युयुत्सा-प्रवृत्ति नैतिक अधिकारों पर होने वाले आक्रमण और उनके व्यक्तिक्रम के 
अपसारण-पूर्वक समाज और नेतिक व्यवस्था की पुनः स्थापना में सहायता करती है । 
वस्तुत: सभी स्थितियों में अहिसा न तो व्यवहार्थ है और न उचित ही है । एक व्यक्ति 
अथवा जाति को आत्म-रक्षण के लिये दूसरे व्यक्ति अथवा जाति को क्षतिग्रस्त करना“ 
ही चाहिये | कुछ स्थितियों में हिसा वैतिक दृष्टि से उचित होती है । महात्मा गाँधी 
ने नम्नता, सहानुभूति, परोपकार, आत्म-बलिदान इत्यादि कोमल गुणों के महत्व की 
अतिशयोक्ति की है। किन्तु साहस, आत्मप्रतिष्ठा इत्यादि पुरुषोचित गुण भी नैतिक 
जीवन में उचित स्थान रखते हैं। गाँधी जी ने पुरुषोचित गुणों को पर्याप्त महत्व 
नहीं दिया है, यद्यपि उन्होंने बलवान्‌ की अहिसा (]ए०॥-५व०॥९॥०७ 0/ (७ 50078) 
का उपदेश किया है। कुछ ही समय पूर्व उन्होंने लोगों को आत्म-रक्षण के लिये हत्या 
करने की अपेक्षा भीड़ के क्रोध के सामने झुक जाने की सलाह दी थी । अपने जीवन 
की रक्षा के हेतु मारने की अपेक्षा मर जाना अच्छा है यह सलाह सिद्ध व्यक्ति के 
. लिए है। यह न व्यवहाये है, और न उचित ही है । 








यह कथन कि अनशन नैतिक आग्रह का एक प्रकार है, या बल प्रयोग का एक 
.._ सूक्ष्म रूप विवादास्पद है । आत्म-शुद्धि के लिये अनशन एक नैतिक साधन है। परन्त 
.. अन्य लक्ष्य-सिद्धि के लिये नहीं । उद्देश्य की सिद्धि के लिये अनशन के द्वारा मृत्यु-वरण * 
:. अवश्यमेव अनैतिक है। महान्‌ उद्देश्य की सिद्धि के लिये मृत्यु-वरण सामान्य नेतिक 
नयम का अपवाद माना जा सकता है। यह विवादास्पद है कि मानवस्वभाव के पूर्ण _ 

आधार पर नई समाज व्यवस्था का विकास हो सकता है या नहीं । 


ृः | हैं, मानव-जाति जिसकी कामना करती है, किन्तु इसकी प्राप्ति बुद्ध 
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महात्मा गाँधी : अहिसा का नीतिशास्त्र द २०७ 


व ईसा भी नहीं कर सके । सम्भवतया यह एक उच्च आदर्श है जो सदंव मनुष्य-जाति 

के उत्तमांश को प्रेरित करता रहेगा । यह आदर्श अमिट रहेगा। किन्तु पृथ्वी पर 

इसकी पूर्णप्राप्ति की सम्भावना अधिक नहीं । सेवा स्वार्थ-सिद्धि के स्थानापन्‍न प्रत्येक 

मनुष्य की प्रवतंक प्रेरणा नहीं हो सकती; अहिसा-हिसा का उनन्‍्नमूलन नहीं कर 

सकती । शुद्ध मानव-प्रेम के आधार पर आश्चित समाज सदेव एक आदर्श रहेगा । 

व्यक्तिगत सम्पत्ति के स्थान सामास्य पूर्णरूपेण नहीं ले सकती । मानव-समाज के पुन- 

गठन के लिये बल-प्रयोग, राज्य शक्ति का प्रयोग अंशत: अनिवायं है। धनी-निर्धन 

वर्ग-संवघ्ध इसका आवश्यक अंग है। व्यक्ति की लाभ-प्रेरणा, स्वार्थपरता और स्वकीय 
सम्पत्ति-प्राप्ति की वासना को अंशतः तप्त करना पड़ेगा । द 


नीट्शे ओर गाँधी के नेतिक सिद्धान्त की तुलना 
(((०फ्रफ॒क्षॉड0॥ ० 'चंशडडटा०5 बाते 5दाकांप'5 7 प्ांट्यो पफ९०त००)-- 


नीट्शे के नीति-शास्त्र का आधार जैविक है, जबकि गाँधी जी के नीति-शास्त्र 
का आधार आध्यात्मिक है। नीटशे मनुष्य को योग्यतम की विजय के जैविक नियम 
के आध्रीन पशु के तुल्य समझता है । गाँधी जी मनुष्य को निबेल के संरक्षण के जैविक 
नियम के अधीन एक आध्यात्मिक प्राणी, ईश्वर का अंश मानते हैं। नीटशे शक्ति की 
इच्छा और स्वार्थ-पूति को लक्ष्य मानता है। गाँधी जी सेवा की इच्छा और आत्म- 


_त्याग को लक्ष्य मानते हैं । नीठशे शुभ को शक्ति का समानाथंक और अशुभ को 


निबंलता का समानार्थक मानता है । वह शुभ को अशुभ आपेक्षिक ज॑ विक प्रत्यय 
मानता है। गाँधी जी शुभ को सत्य का और अशुभ को मिथ्या का समानाथंक मानते 
हैं। वह शुभ अशुभ, 'सत्य' “असत्‌” को शाइवत और निरपेक्ष नैतिक प्रत्यय मानते 
हैं। नीदशे मार्दव, समवेदना, परोपकार, आत्म-त्याग इत्यादि कोमल गुणों (507 
शत्राए०) की अपेक्षा साहस, आत्मप्रतिष्ठा, सम्मान, हिंसा, स्वार्थपरता, इत्यादि 
पुरुषोचित गुणों (0/8॥9 ५768) को प्राथमिकता देता है । याँधी जी पुरुषोचित 


गुणों की अपेक्षा कोमल गुणों को प्राथमिकता देते हैं। नी ट्शे के अनुसार पुरुषोचित 


गुण प्रभुओं की नेतिकता बनाते हैं और कोमल गुण दासों की नैतिकता बनाते हैं । 
गाँधी जी कोमल गुणों को नैतिकता बनाते हैं और हिसा, निबंल का शोषण, स्वार्थ 
साधना इत्यादि पुरुषोचित गुणों को अनेतिक मानते हैं। नीटशे युद्ध का प्रचारक है, 

गाँधी जी युद्ध की निन्‍दा करते हैं और अहिसा के प्रचारक हैं। नीदशे अतिमानवः 

अथवा अतिमानवों की जाति के विकास में विश्वास रखता है जो सम्पूर्ण संसार पर 
शक्ति द्वारा आधिपत्य करेगा या करेगी । गाँधी जी ऐसे अतिमानव पर ,विश्वास नहीं 
करते । वरन्‌ वह ऐसे आध्यात्मिक संगठन के ऊपर विश्वास करते हैं जिसका आधार 


_ अहिंसा और प्रेम हो और जिसमें निबंल का शोषण न हो । नीदूशे संसार और जीवन 
को नीति-शून्य मानता हैं। गाँधी जी विश्व को नैतिकता का क्षेत्र, बुद्धयलक और 
_नतिक प्रयोजन-विशिष्ट मानते हैं। नीटशे इच्छा-स्वातंत््य और नैतिक शासक के रूप... 

में ईश्वर की सत्ता को अस्वीकार करता है। इस प्रकार, नीट्शे की शक्ति का नीति- 


















श्ण्द द ० द जी नीति-शास्त्र 


शास्त्र की प्रति प्रतिशा (&7079८७४७) है। नीट्शे के नीति-शास्त्र ने गत्‌ महायुद्ध में 
... जर्मनी को प्रेरणा दी थी, वही आधुनिक फासिस्ट ([785०४७४) दर्शन को शक्ति प्रदान 
... करता है। गाँधीवाद ने भारतीयों को इस जातीय पुन्ज॑न्म के लिए प्रेरित किया। 
गाँधी जी का अहिसावाद जिसका आधुनिक सामाजिक, राजनैतिक और आश्िक 
समस्याओं पर प्रयोग हुआ है, मानव जाति की नैतिक विचारधारा के लिए एक महान 
देन है। इसने भारत की स्वतन्त्रता को प्राप्ति के लिए महत्वपूर्ण योगदान किया, 
अस्तर्सष्ट्रीय परिस्थिति में अहिसा द्वारा जनता का आन्दोलन कार्य-कर हुआ । 
“विश्व के इतिहास में अहिसा, असहयोग सबलों के विरुद्ध निबलों के हाथ में एक 
.. प्रधान अस्त्र रहेगा परन्तु हम सन्निकट होने के कारण इसका यथार्थ मूल्यांकन नहीं 


क्र सकते।... द द .. ... ७ 




















[-+- पढे हु माक्संवादी नेतिक-सिद्धान्त 


साभध्यवादी (दन्द्ात्मक) जड़वाद का नेतिक सिद्धान्त 
(एरफ्ात्यों एक्ररठाए ण छंब्रेण्ला० १्लॉशांशीशा) 
काले मावसे ((०/॥ ०४५) और एन्जेल्स (279865) ने हन्द्वात्मक जड़वाद 
का प्रतिपादन किया है और लेनिन (.007) व स्टालिन ($88॥॥) ने इसकी व्याख्या 
की है । इसके दार्शनिक पहलू की व्याख्या अन्यत्र की गई है । यहाँ इसके नैतिक 
सिद्धान्त की ही व्याख्या की जायेगी । नीति-शास्त्र राजनीति-शास्त्र का अंग है और 
राजनीति में “वर्ग-युद्ध के प्रत्यय का प्रमुख स्थान है 
लगभग एक शताब्दी पहले पूंजीवाद (2४एंधांआ) के विरुद्ध आथिक, 
राजनीतिक और सामाजिक आन्दोलन के रूप में साम्यवाद का प्रारम्भ हुआ । ईश्वर- 
वादी आदर्शवाद के स्थान पर इसमें 'दवन्द्ात्मक जड़वाद' (6०४० चिक्वादांधाशा) 
का प्रतिपादन किया गया, लेकिन इसमें एक क्रम-बद्ध नैतिक सिद्धान्त का स्पष्ट रूप 
_ विकसित नहीं हो सका । यहाँ पर साम्यवाद में निहित कैतिक विचारों की व्याख्या 
|. की जायेगी । 
हे “द्वन्द्वात्मक जड़वाद! अनुभववाद से सम्बन्धित है। इसलिये यह “अपरोक्ष- 
.#-- अनुभूतिवाद! और '“आत्मवाद' के नैतिक सिद्धान्तों का विरोधी है। अपरोक्ष- 
अनुभूतिवाद यह मानता है कि क्रियाओं के सत्‌ या असत्‌ होने का ज्ञान व्यक्ति को 
'अपरोक्ष-अनुभूति' के रूप में होता है। अपरोक्ष-अनुभूति वाह्म-ज्ञानेन्द्रियों से होने 
वाला प्रत्यय नहीं है। आत्मवाद व्यक्ति की क्रियाओं का नैतिक मूल्यांकन उसके 
भावों, संवेगों और भावात्मक प्रतिक्रियाओं के रूप में करता है । माक्सेवादी विचारक्‌... 
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मूल्यों के सम्बन्ध में संवेगों को स्थान नहीं देते । वे नास्तिक हैं। इसलिये ये किसी 

देवी नियम को नैतिक माप-दण्ड मानने का विरोध करते हैं। ये अन्तःचेतना के 

नियमों को, जिन्हें 'मनुष्य में ईश्वर की आवाज” माना जाता है, स्वीकार नहीं करते 

और न ही ये व्यावहारिक बुद्धि या विवेक के निरपेक्ष आदेश को ही नैतिक-नियम 

मानते हैं । ये अन्त:चेतना और व्यावहारिक बुद्धि को पूजीवादी समाज का व्यक्तिगत 

पहलू समझते हैं । माकक्‍्संवादी प्राक तवादी ('िधवपा&॥50) और बाद्यार्थ वादी 
साम्यवादी नी त-सिद्धान्त में दो विचार-तत्व निहित हैं। जी> एफ० होर्नी 

। $ (0. 9. प्ठण्णए) के अनुसार इन दोनों विचारों में कोई संगति नहीं हा 

*' द (१) नैतिक माप दण्ड वही हो सकता है जा आ्थिक-विकासक्रम में अनुकूल 

| हो । समय के साथ पुरानी बातों का समाप्त होता और नई बातों का उत्पन्न होना 


! ० 57 5 ।: पश्चिमी दर्शन। क्‍ । | 
कक, 2. थैबलातगािता : _ऊ॥ाबी बे सिकीटतां प॥ब्का, 9. 48... ः 
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यही विकास-क्रम का नियम है। इस समय वर्ग-हीन समाज (0]855९58 806०५) 
को स्थापन को लक्ष्य बनाना उचित है क्‍योंकि आर्थिक विकास की आगामी अवस्था 
यही होगी। जिस प्रकार “सामन्तशाही” (ए€07र०/॥) समाज के स्थान पर 
पुजीवादी समाज की स्थापना हो सकती है। कोई भी सामाजिक व्यवस्था... 
अपरिवतंनीय नहीं है । निजी सम्पत्ति, जमींदारों द्वारा किसानों का शोषण और. 
मजदूरों का पू जीपतियों हारा शोषण ये 'सनातन सिद्धान्त' नहीं हैं।* वर्ग-हीन समाज 
मैं उपभोग की वस्तुओं की अधिक उत्पत्ति होगी और उनका उपभोग भी अधिक 
होगा । इस प्रकार साधारण जनता के रहन-सहन के स्तर में सुधार होगा । इसलिये 
इस लक्ष्य को प्राप्त करने के लिये आथिक विकास करना उन्नति का मार्ग प्रशस्त 
करना है और इस लक्ष्य से मु ह मोड़ना मानव विकास का विरोध करना है ।* 

द (२) माक्संवादी विचारधारा में एक और विचार-तत्व है जो पहले विचार- 
तत्व का विरोधी है। “सत्करमं का माप-दण्ड, उसका मानव कल्याण में सहायक होना 
अर्थात्‌ सभी व्यक्तियों को पूर्णंता की सम्भावनाओं की अधिकतम प्राप्ति करना है । ४ 
जी० एफ० होर्नी नैतिक आदर्श के सम्बन्ध में मार्क्स के विचारों का वर्णन करते हुए 
कहते हैं, “मानव कल्याण, अर्थात्‌ सभी व्यक्तियों के पूर्ण जीवन की सम्भावनाओं का 
अधिकतम विकास, नैतिक शुभ का माप-दण्ड है” ।९ यह मानव की भीतिक और 
मतोवेज्ञानिक प्रकृति तथा उसके सामाजिक इतिहास के अनुकूल है। इसके लिए 
किसी प्रमाण की आवश्यकता नहीं है। माक्स वाद मुख्यतः: इस आदर्श की 
प्राप्ति से सम्बन्धित है। मानव की विभिन्‍न शक्तियों के विकास के लिये उपयोगी « 
वस्तुओं के उत्त रोत्तर अधिक से अधिक उत्पादन और उनके समुचित बितरण द्वारा _ 
मानव जीवन का भौतिक स्तर ऊँचा करना ही लक्ष्य है। एच० सेल्शम (प्र. 
565$47) के शब्दों में, ' 'माक्संवादी नीति-शास्त्र में यह स्वीकार किया जाता है कि 
मजदूर बर्ग की आवश्यड्तायें और आदर्श वही हैं जो सम्पूर्ण मानव जाति के हैं ।”” 

साक्स की यह मान्यता है कि सानव का नँतिक जीवन भौतिक सामग्री के 
उत्पादन के ढंग थर निभेर है। नैतिकता उपभोग-योग्य वस्तुओं के उत्पादन क्री 
. आशिक प्रणाली का फल है। अगर उत्पादन पर एक विशेष वर्ग का आ। धिपत्य है तो _ 
_ इससे वर्ग-तीति या बुजु'आ (8072९०७४ ६] पूर्वाग्रहों का जन्म होगा | यदि जनता 
. अपने उपभोग की वस्तुओं के उत्पादन पर स्वयं अधिकार रखती हैं तो इसगे समाज- 
वादी नैतिकता का जन्म होगा । उत्पादन की आशिक प्रक्रिया में से ही नैतिक 
विचार और नैतिक आदर्श उत्पन्न होते हैं । नैतिक विचार तो वर्ग युद्ध के साधन हैं 





| न 5.3, 7, इाबाव : ोंब्ाल्टांटवा बाते निडठशंट्वा शिवा डा) ३० ए०८, 9.0, 
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माक्सवादी ने तिक-सिद्धान्त | ० २११ 
उत्पादन की पृजीवादी प्रणाली जिम्ममें बुजु आ लोगों के प्रति पूर्वाग्रह शामिल होते हैं 
ओर जिससे पूंजीपतियों के हित सुरक्षित रहते हैं पूँजीवादी न॑तिकता को जन्म देती है। 
नृशंस सामाजिक क्रान्ति (२९४०॥७४०॥) और रकक्‍तपात द्वारा इसके स्थान पर समाज- 


७ - बादी नैतिकता की स्थापना कंरती है। सर्वहारा वर्ग जब तक वर्ग युद्ध द्वारा पृजीवादी 


उत्पादन की प्रणाली, निर्दयता और अन्याय को समाप्त नहीं करता तब तक उसका 
उत्पादन की प्रणाली पर अधिकार नहीं हो सकता । मजदूरों का हित समाज का हित 


है । वर्गहीन समाज की स्थापना अवश्यम्भावी वर्ग-युद्ध (0]885 ५५७) द्वारा होगी ।* 


माक्से की यह मान्यता है कि साधनों का औचित्य लक्ष्य के औचित्य पर निभेर 
। वह उद्देश्य और साधनों की एक व्यवस्था को समाप्त कर दूसरी व्यवस्था लाग 

करना चाहता है। जिस मार्ग में कम हिसा और कष्ट हो उसी का अनुसरण करना 
चाहिये । वर्ग-हीन समाज की स्थापना के लिये वर्ग युद्ध आवश्यक है । शोषण वर्ग को ._ 
समाप्त कर उसके स्थान पर मजदूर वर्ग की तानाशाही स्थापित होना आवश्यक है। 
इसमें हिसा और कष्ट भी अवश्य होगा ।”* 

माक्संवादी नेतिक सिद्धान्त की आलोचना---मावर्स और एन्जेल्स ने इन्द्वात्मक 
जड़वाद के सिद्धान्त को अपने आर्थिक, राजनीतिक और सामाजिक आन्दोलन का 
आधार बनाया । उसके अनुसार मन और प्राण यह पहले पुर्दल (४४६॥) और गति 
का अस्तित्व है, संकल्प की स्वतन्त्रता नहों है । मानव की क्रियायें आथिक शक्तियों से 
निर्धारित होती हैं यह अपने वातावरण के वशीभूत हैं । इतिहास आर्थिक कारणों पर 
निर्भर नहीं है । यह अर्थर्नेतिक नियन्त्रणवाद (८०7ग्रांट जिलदागरांगांशा) है।.. 
संकल्प-स्वातन्श्य को स्वीकार न करना नेतिकता पर कुठाराघात करना और उसकी 
सम्भावना को समाप्त करना है । द 

(१) यद्यपि माक्स और एस्जेल्स विकासवाद को मानते हैं, लेकित वे हबंट 
स्पेन्सर की तरह निरपेक्ष नीति (8095006 50708) में विश्वास नहीं रखते । वे. 
समाज वर्ग-संघर्ष की वर्तमान अवस्था में नैतिकता का होना स्वीकार करते हैं। समाज 
में सक्रिय आथिक शक्तियों से नेतिकता का माप-दण्ड निर्धारित होता है। आथिक और 
ऐतिहासिक तत्वों से इसे अलग नहीं किया जा सकता । हक 

यद्यपि मानव के आचरण पर उसके वातावरण का प्रभाव पडता है लेकिन यह 
कहना अनुचित है कि मानव पूर्णरूप में इससे नियन्त्रित है। उसमें अपने उच्च 
आद्शों के अनुसार वातावरण में सुधार करने की ओर अपने समाज के नैतिक 


६. आदर्शों से भी ऊँचा उठते की शक्ति है। बुद्ध, ईसा, मौहम्मद और सभी महान्‌ 
... सुधारक इस सत्य के प्रमाण हैं । ऐसे साधारण व्यक्ति भी, जिनमें विवेक है और . 


अपने सिद्धान्तों में अटल विश्वास है बहुत से प्रचलित बिचारों का विरोध करते 


"कल नल «नकल मन जम न 


द 8. कक. कऋ. ली, (०#/शाफ्णचाए ##/पएट्वा प॥2०७/2४, 99. [44-45 
७.9. $0क्‍शजएशा।र, #कापंश 295०7, 09. 95. 77॥ल्‍वा स्व 779- 84-89 
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हैं, तथा यह सिद्ध करते हैं कि वे अपनी परिस्थितियों के दास नहीं हैं, उनमें किसी 
नयी बात आरम्भ करने और क़िया का चुनाव करने की स्वतन्त्रता भी है। 

(२) माक्संवाद का लक्ष्य “मानव जीवन का आ्िक स्तर ऊँचा करना है ।” 
जहां तक इस लक्ष्य का सम्बन्ध है, इसके विरुद्ध कोई आपत्ति नहीं है । प्रत्येक व्यक्ति 
को समुचित मात्रा में भोजन, वस्त्र और रहने के लिये मकान मिलना चाहिए। भूमि- 
हीन कृषकों और मजदूरों को पूंजीवादी समाज में ये चीजें भी प्राप्त नहीं होतीं । 
तथापि यह सत्य स्मरण रखना चाहिये कि मनुष्य सिर्फ मांस और रक्‍त का पुतला 
नहीं है और वह भोजन, वस्त्र और मकान की पर्याप्त सुविधायें मिलने मात्र से ही 

.. सन्तुष्ट नहीं हो जाता । यद्यपि मनुष्य के लिये भौतिक सुख-साधन भी आवश्यक हैं 
. लेकिन ये तो केवल साधन के रूप में ही मूल्यवान्‌ हैं । इससे मानव आत्मा पूर्णरूप से 
_तृप्त नहीं हो सकती । क्‍ 

अपनी आत्मा की उच्च आकांक्षाओं की सन्तुष्टि के लिये मनुष्य ज्ञान और 
संस्कृति, सदाचार, सौन्दर्य तथा अन्य साध्य-मूल्यों की प्राप्ति से लिये भी प्रयत्न करता 
है । मानव की विविध शक्तियों के विकास” की जो बात कहता है उसका 
अर्थ मानव की बौद्धिक, नैतिक, भावात्मक और धाभिक शक्तियों का विकास करना 


कथन तो उचित है कि मनुष्य को पहले शारीरिक और आशिक मूल्यों का आनन्द 
मिलना चाहिये और उसके बाद साध्य मूल्यों का, क्योंकि साधन मूल्यों के बिना साध्य- 
मल्यों की प्राप्ति नहीं हो सकती, फिर भी मानव जीवन में साध्य-मूल्यों के महत्व की 
उपेक्षा कदापि नहीं की जा सकती । द 
(३) माक्संबादियों के विचार में लक्ष्य (270) की अच्छाई से ही साधनों 

((९६॥8) की अच्छाई सिद्ध होती है । यहां उनकी विचारधारा वर्गाँंधी जी की 
विचारधारा में विरोध है । आर्थिक, राजनीतिक तथा साम।जिक आन्दोलनों के सबध 
में यह कहा जा सकता है कि लक्ष्य अच्छा है तो साधन भी अच्छे हैं लकिन नेतिक 
क्षेत्र में लक्ष्य की अच्छाई से ही साधन की अच्छाई निश्चित नहीं हाती । अच्छे तक्ष्य 
की प्राप्ति के लिये अच्छे साधनों का भी होना आवश्यक है । राजनीति और अर्थशास्त्र 
भी नोतिशास्त्र के अनुसार होने चाहिये । सवंसम्पन्न राज्य राजनीति का लक्ष्य हाना 
चाहिये और सभी व्यक्तियों की भलाई अर्थशास्त्र का । ही हा 

.._ माक्सवादी वर्गहीन समाज की स्थापना के लिए हिसा, युद्ध और क्रांति को. 






अहिसामूलक सहयोग द्वारा वर्गहीत समाज की स्थापना हु! सकती हैं । गांधी जी के 
सिद्धान्त की व्यावहारिक उपयोगिता चाहे सन्देह पूर्ण हो लेकिन नैतिक दृष्टि से 


निस्सन्देह ही यह माक्‍स के सिद्धान्त से अधिक परिष्कृत 7 









ही है । मानव की प्रकृति के विषय में माक्सं का विचार संकुचित और अपूर्ण है | यह _ 


आवश्यक साधन मानते हैं, लेकिन गांधी जी के विचार में विकासात्मक क्रांति और 


हा द (3) माकक्‍संवादियों, लेनित्त द (क््मांत ) और स्टालिन ($4॥॥॥ ) ने वास्तविक 
बवहार में व्यक्तियों को चिन्तन, विचार-प्रक'शन और सगठन बनाने की. स्वतन्त्रता. 

































माक्संवादी नैतिक सिद्धान्त हे . शह३ 
का अधिकार नहीं दिया और उनके भौतिक सुख की निश्चित व्यवस्था करने के लिये 
अधिनायक-तंत्र (.0807४॥9) की स्थापना की । व्यक्तियों के भौतिक आराम में 
अधिक से अधिक वृद्धि करने के उद्देश्य से उनकी स्वतन्त्रता को कम से कम करता या 
समाप्त करना एक अनिश्चित और खतरनोक विधि है । विचार की स्वतन्त्रता समाप्त 
करना सभ्यता के लिये स्वंथा घातक है । व्यक्ति की स्वतन्त्रता और प्रभुत्व इतने पवित्र 
हैं कि उनकी सर्वेशक्तिसम्पन्न राज्य की वेदी पर बलि नहीं दी जा सकती । 

(५) यद्यपि माक्सेवादियों का यह कथन है कि, “मासव कल्याण अर्थात्‌ सभी 
व्यक्तियों के पूर्ण जीवन की सम्भावनाओं का अधिकतम विकास” उनका लक्ष्य है, 
लेकिन वास्तविक व्यवहार में उनका उद्देश्य बुजुआ लोगों को समाप्त कर सर्वहारा 
की तानाशाही (0०४/05799 णी 6 शतठ!दाक्षांथा) स्थापित करता है ९ . 

वे मजदूरों की तानाशाही को ही प्रजातन्त्र समझते हैं। गांधी जी के अनुसार, 
सभी व्यक्तियों की सम्बुद्धि (सर्वोदिय) और सुख उद्देश्य हैं, जिसे विश्व-प्रम की 
भावना पर आधारित अहिसामूलक विकासात्मक क्राँति द्वारा प्राप्त करता चाहिये। 
_निस्सन्देह गांधी जी का आदर्श मावर्श वाद से अच्छा है । 

इन दोषों के होते हुये भी, माक्सेवाद वतंमान युग की एक महान्‌ शक्ति है 
और इसकी मानव-समाज के पुनःनिर्माण में यह एक महत्दपूर्ण देन है। इसने समाज- 
बाद के स्वप्न को यथार्थ कर दिखाया है । ह 
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_. ही संवेग उत्पन्न करते हैं। ये कथन कर्म के किसीं बाह्य गुण का वर्णन नहीं करते । 





. १ ताकिक प्रत्यक्षवादियों का भाववादी (संवेगवाद) 


है (१ ) छु० जें० आयर का भाववाद (४. वें, 3 ए९7६ एप0॥76 306९079 )-- 


आरण० कारनप (7२. (०7799) और ए० जे० आयर (#. 3. ७५८७) आदि 
ताकिक-प्रत्यक्षयादियों (],0809 ?0भपंशंझ) के अनुसार 'सत्‌”' और “असत्‌” शब्द 
कर्म के किसी वाह्य गुण को अभिव्यक्त नहीं करते, परन्तु वक्ता की भावात्मक प्रति- 
क्रिया व्यक्त करते हैं । वे केवल वक्‍ता की भावात्मक प्रतिक्रिया (छ्रागाणानो 
&पप्र0०5) को प्रकट करते हैं या श्रोता के मन में समान भावों को जाग्रत करते 
हैं। यह वर्णनात्मक शब्द नहीं हैं और कोई ऐसा तथ्य नहीं बताते जो आवश्यक रूप. 
मेंया तो सत्य हो या 'असत्य हो। 

आर० कारनप के शब्दों में, “केवल गणित और अनुभवाश्रित विज्ञानों के 
वाक्य ही साथ्थक होते हैं, शेष निरथंक होते हैं ।”! सभी साथंक वाक्य या तो अनुभव 
पूर्व होते हैं या अनुभवाश्चित उपकल्पनायें होते हैं। अनुभवपूर्तव कथन पुनरुक्ति मात्र 
होते हैं । अनुभवाश्चित उपकल्पनायें तथ्यों के निरीक्षण के आधार पर -नाई जाती हैं 
और निरीक्षण द्वारा उनकी परीक्षा की जा सकती है । नीति-सम्बन्धी वाक्य न तो 
अनुभव-पूर्व ही होते हैं और न अनुभवाश्रित उपकल्पनायें ही । वे निर्णय ही नहीं होते 
क्योंकि वे किसी के विषय में किसी बात का कथन नहीं करते । वे देखने में ही निर्णय 
वाक्य लगते हैं । कारतप ने उन सबको आदेश माना है । 'सत्य बोलना अच्छा है। 
इसका अर्थ यह है कि सत्य बोलो” नीति-सम्बन्धी निर्णय-वाक्य' प्रेरणा प्रदायक 
(?765८४.[४6) होते हैं ।* 









ए० जे० आयर ने “वास्तविक नीति-सम्बन्धी निर्णय-वाक्य/ और किसी 
. निश्चित कर्म करने के आदेश में भेद किया है। (तुम्हें सच बोलना चाहिये'। इस 
कथन का यह अथे हो सकता है कि 'सच बोलो” । परन्तु सभी नीति-सम्बन्धी निर्णय- 
वाक्यों का आदेश अथ नहीं लगाया जा सकता । 'सत्य बोलना सत्‌ है ।' इसका अथ 
. यह है कि सत्य बोलना वक्‍ता को पसन्द है। 'झूठ बोलना बुरा है ।' इसका अर्थ यह 
... है कि झूठ बोलना वक्ता को अप्रिय है। 'नीति-सम्बन्धी निर्णय-वाक्य वक्ता की पसन्द 
.. के या उसकी नापसन्द के भावों को प्रकट करते हैं, या सुनने वाले के मन में ऐसे 


...-. थे उसके. ने तिके गुणों का वर्णन नहीं करते | कम का कथन करने के अतिष्क्ति ये द 
.. जसके विषय में और कुछ नहीं कहते । या तो ये वक्‍ता के प्रिय या अप्रिय संवेगों को 


मा 
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ताकिक प्रत्यक्षवादियों का भाववाद (संवेगवाद) २१५ 


इनका और कोई अर्थ नहीं होता ।१ “आयर जहाँ इस क्‍ अपरिष्कृत को स्वीकार नहीं ._ 


करता कि सभी नीति-सम्बन्धी निर्णय आदेश होते हैं, वहाँ वह कारनप से इस बात 


में सहमत है कि यद्यपि वास्तविक निर्णय की दो विशेषतायें होती हैं--अपने मन की 
अवस्था को प्रकट करना और किसी के विषय में कुछ कहना, नैतिक निर्णय किसी के 
विषय में कुछ नहीं कहते और एक विषय आचरण के प्रति अपनी पसन्द या दूसरों 
से भी वैसा आचरण करने की अपनी अमिलाषा को प्रकट करते हैं ।* 


आयर के विचार में वस्तु-सम्बन्धी किसी भी ऐसे कथन (सिब०08] कका6- 
7027[) का, ज्ञान की दृष्टि से, कोई अर्थ नहीं होता जिसकी निरीक्षण द्वारा परीक्षा 
हो सके । जिस कथन की निरीक्षण द्वारा परीक्षा नहीं हो सकती वह पुनरुक्ति-मात्र 
(प॥॥000०९2०ए७७) होता है। नीति-सम्बन्धी निर्णण-वाक्यों की निरीक्षण द्वारा परीक्षा. 
नहीं हो सकती, क्‍योंकि 'सत्‌” और “असत्‌” का निरीक्षण सम्भव नहीं है । उन्हें 
अपरोक्ष अनुभूति द्वारा भी नहीं जाना जा सकता, क्योंकि जिन विविध नेतिक निर्णयों 


को अपरोक्ष अनुभूति पर आधारित माना जाता है वे एक दूसरे के बिरोधी होते हैं। 


नीति की भाषा में या तो भाव और संवेग व्यक्त होते हैं या आदेश ब्यक्त होते हैं । 

इसके साथ यह बात भी जोड़ देता है कि नीति की भाषा का उद्देश्य सुनने वालों 
में भाव या संबेग उत्पन्न करना और उन्हें किसी भी विशेष क्रिया को करने के लिये 
प्रेरित करना है ।? नीति की भाषा का प्रयोग भावात्मक (070॥96) या निदंशात्मक 
(?८8८०१ंए॥ ५४९८) होता है। आयर ने कहा है, “नीति-सम्बन्धी बाक्यों के विधेय 


हे वास्तविक नहीं होते, जिस स्थिति से इनका सम्बन्ध होता है उसकी किसी विशेषता 
को ये वाक्य प्रकट नहीं करते ।/९ नैतिक निर्णय संवेगों की अभिव्यक्ति मात्र होते 


हैं। इनका और कोई ज्ञान-ग्राह्म अर्थ नहीं होता । न वे सच होते हैं और न गलत 
ही होते हैं। अन्य ताकिक प्रत्यक्षबादियों के अनुसार, “नैतिक निर्णय आवेश, अभि- 
लाषा या विस्मयबाधक कथन होते हैं; वे वास्तव में निर्णय ही नहीं: होते क्योंकि 
उनसे किसी तथ्य के विषय में कोई ज्ञान प्राप्त नहीं होता ।” की 
आयर ने यह अनुभव किया कि वस्तु-सम्बन्धी शब्दों (रिक्षाप्राशांडा 
पु७०॥9) में नैतिक बाध्यता' की व्याख्या करने के सभी प्रयत्न असफल रहे हैं और 
सत्‌' और 'शुभ' के विषय में दिये गये सभी तर्क अनिर्णीत रहे हैं। अतः उसने इनकी 
व्याख्या के लिये 'भाववाद' का प्रतिपादत किया ।” यदि तीति-सम्बन्धी शब्द बर्णना- 





त्मक होते तो नीति के प्रश्नों के सम्बन्ध में दिये गये तर्क अनिर्णीत नहीं हो 
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सकते थे |” ॥ 


ताकिक प्रत्यक्षवयादी या अनुभववादी ([.0शॉ०4)। शिपज्ञा।085) 'सत्‌', 


मानते हैं क्योंकि अनुभव की भाषा में इनकी परिभाषा सम्भव नहीं है। कुछ कर्मों के 
प्रति सामाजिक या असम्मति अथवा उनके वैधानिक महत्व के अतिरिक्त ये और 


प्रति कुछ संवेग अनुभव करते हैं और अभिलाषा करते हैं कि अन्य लोग भी उनके 
प्रति वेसे ही संवेग अनुभव करें । वे अपने इन संबेगों को सत्‌”' “असत्‌, 'नैतिक- 
_बाध्यता , “कत्तंव्य' “उत्तरदायित्व” आदि शब्दों द्वारा वाक्यों में प्रकट करते हैं। इन 
वाक्यों का अर्थ निकालते समय यह समझना चाहिये कि वक्‍ता के मन में कुछ भाव 


५४०५५) वक्ता के मन के भाव को प्रगट करते हैं ।* अच्छा, “बुरा, “'मुल्यवान', 
बहुत सुन्दर , 'अद्भूत” आदि ऐसे शब्द हैं, जिनका अर्थ संवेगमय होता है जो वक्‍ता 
की भावात्मक प्रतिक्रिया को व्यक्त करते हैं। जो कथन मूल्यों को किसी अलौकिक 
अथ्थ में व्यक्त करते हैं, वे असल में अर्थहीन होते हैं । 


प्रत्यक्षवादियों के भावबाद से मिलत हैं। उसने अपने ये विचार “धर्म और विज्ञान” 
में व्यक्षत किये हैं जिनकी भूमिका वह अपनी “एक स्वतन्त्र मनुष्य की पूजा” में बना 
चुका था | उसके अनुसार नैतिक निर्णय बाह्यार्थ-वाचक (00८०४४७) नहीं होते, 
परन्तु पूर्ण रूप में संवेगमुलक होते हैं। क्योंकि 'औचित्य और अनौचित्य' वाह्म 
विशेषतायें नहीं हैं, अत: वे किसी भी नियम के अनुसार निश्चित नहीं हो सकती 
और इनके विषय में यह भी नहीं माना जा सकता कि ये व्यक्ति की अन्तरात्मा से 
_विश्चित होती हैं क्योंकि भिन्‍न-भिन्‍न व्यक्तियों की अन्तरात्मा भिन्‍न-भिन्‍न निर्णय 
_ देती है और इन निर्णों में विरोध होता है और व्यक्ति की अन्तरात्मा भी अचेतन 
इच्छाओं से निर्धारित होती है ।? रसल की यह मान्यता है कि मूल्य-मुलक निर्णय 
 (१५४।७९ 7प0 8५००७) हमारे संवेग को अभिव्यक्त करते हैं ऑर सवेगों से अति- 
रिक्त किसी बाह्य तथ्य को प्रगट नहीं करते । यह व्यक्ति की इस इच्छा को प्रगट 
. करते हैं कि अन्य व्यक्तियों में भी ऐसी ही इच्छा हो । जब एक व्यवितः क हता है, 
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श्श्द््ः द ः | नीति-शास्त्र 


नितिक-बाध्यता' और 'शुभ' आदि नीति मूलक शब्दों को अनुभव से असस्बन्धित --< 


कुछ नहीं हैं । वे क्रिय ओं की अलौकिक विशेषतार्यें नहीं हैं। लोग कुछ कर्मों के. 


हैं जिन्‍्हें वह इन वाक्यों से प्रकट करता है। सभी 'मूल्य-वाचक शब्द! (ए३पढ 


बटण्ड रसन ( छल्ाा॥70 रिप्र३७९] ) के नीति-सम्बन्धी कुछ विचार ताकिक 


ज 7“ शइएलआइतपा 2, 7.... हां का्व 7.47७74७८, ज945, (7. वा, जा गाव वृद्ध, _ क्‍ का, 




























ताक्िक प्रत्यक्षवादियों का भाववाद (संवेगवाद) २१७ 


सौन्दर्य शुभ है! तो वह अपनी इच्छा को प्रकट करता है कि अन्य भी सौन्दर्य से प्रेम 
करें। मूल्य-मूलक निर्णय किसी के विषय में कुछ नहीं कहते, अपितु अभिलाषा अभि- 
व्यक्त करते हैं, और क्योंकि ये किसी के विषय में कुछ नहीं कहते इसलिये इन्हें सच _ 
या गलत नहीं कहा जा सकता ।!" सी० एल० स्टीवेन्सन (0. [.. 5(6ए८॥507) ने 
भी यह माना है कि नैतिक शुभ जैसे शुभ”, 'अशुभ', 'सत्‌”, 'असत्‌' तीक्न भावों को 
व्यक्त करते हैं। वे स्रोतों में भावों की प्रतिक्रिया उत्पन्त करते हैं। 'सत्य-कथन' शुभ 
है। यह वाक्य स्रोतों में अनुमोदन के भाव या झुकाव को उत्पन्त करता है। यह 
वर्णात्मक नहीं है जैसे “पत्थर भारी है'। 'शुभ' मुख्यतया एक गुण का नाम नहीं । 
नेतिक शब्द वस्तुओं के गुण या क्रियाओं के नाम नहीं, परन्तु संवेगों (870#0॥$) 
या झुकाव (४४006) को व्यक्त करते हैं। स्टीवेन्सन 'झकाव” शब्द को पसन्द 
करता है, क्योंकि इसमें “उद्देश्य, इच्छायें, आवश्यकतायें, आकांक्षायें, समाविष्ट है 7 
(२) एच० जे० आयर के भावभेद की आलोचना 
(एजंधंसंञ्ा ० मर. उ. 3ए९)5 साएांणाना ॥ 609) 

(१) आयथर का भाववाद जहाँ तक 'नैतिक संवेदनवाद' की भांति इस बात 
पर बल देता है कि नैतिक निर्णयों के साथ नैतिक संवेग या भाव जुड़े रहते हैं और 
: प्राय: न॑तिक निर्णयों में न॑तिक संवेगों का प्रधान स्थान होता है वहाँ तक यह ठीक 
है | परन्तु यह नैतिक संवेदनवाद की तरह यह नहीं मानता कि नैतिक निर्णय नैतिक 
सवेगों पर निभेर होते हैं जो कर्म से उत्पन्न होते हैं और जो कर्म की अच्छाई या 
बुराई को प्रकट करते हैं। इसके विपरीत, यह सिद्धान्त यह मानता है कि नीति- 
सम्बन्धी सभी कथन अशुंहीन होते हैं, न वे सच होते हैं ओर न गलत ही । सभी 
सार्थक निर्णय-वाक्य या तो निरीक्षण द्वारा परीक्षा के योग्य होते हैं या वे पुतरुक्ति- 
मात्र होते हैं। नीति-सम्बन्धी निर्णय-वाक्य इनमें से किसी में नहीं आते । ये संवेगों 
के प्रकाशन-मात्र होते हैं और इनका बुद्धिगम्य कोई अर्थ नहीं होताव ..: ह 

(२) क्रियाओं की अच्छाई और बुराई नैतिक अपरोक्ष अनुभूति के रूप में 
ज्ञात होती है और लोग इस ज्ञान को ठीक मानते हैं। अथवा नतिक मापदण्ड के 
अनुकूल या प्रतिकूल होने के अनुसार इनका ज्ञान अनुमान द्वारा प्राप्त किया जाता 
है । सच बोलना, ब्रह्मचयं, संयम और परोपकार सम्बन्धी क्रियाओं को अच्छा समझा 
जाता है। झूठ बोलना, पर-स्त्री-गमन, असयम, निर्दयता और हत्या करना बुरा. 
समझा जाता है। सामाजिक और नैतिक जीवन इन्हीं निर्णयों की सत्यता पर 
आश्रित है। इन्हें अ्थंहीन कहना नैतिक शंकावाद (]४०8] $००७४॑नंआा) होगा 


कक . जिससे सामाजिक और नैतिक जीवन ही असम्भव हो जायेगा । नीति-शास्त्र का. 
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श्श्८ हे 5 नी ति-शास्त्र 
कार्य समाज में प्रचलित नैतिक प्रत्ययों को स्पष्ठ करता, उनकी समालोचना करना 
और उन्हें सुव्यवस्थित करना है, नैतिकता को समाप्त करता नहीं । यद्यपि नेतिक 
निर्णयों के साथ नैतिक संवेग जड़े रहते हैं, परन्तु यह कहना उचित नहीं है कि इनका 
_ज्ञान-गम्य कोई अथों ही न होता हो । ये निर्णय संकल्पजम्य क्रियाओं पर विवेक बुद्धि 
द्वारा दिये जाते हैं और इसी से इन्हें अच्छा बुरा समझा जाता है। भाववाद विवेक- 
बद्धि निर्णयों का विरोध करता है और हमारे सामाजिक और नैतिक जीवन पर 
कृठाराघात करता है। यह नैतिकता को आत्मगत (5$00]6०ए९ ) और सापेक्ष 
(८४४४०) बना देता है, यद्यपि इस बात को स्पष्ट शब्दों में प्रकट नहीं करता । 
यदि एक व्यक्ति के किसी कम की अच्छाई या बुराई उसके प्रति उसके मन में उत्पन्त 
होने वाले अनु कूल या प्रतिकूल संवेगों में निर्भर है तो नैतिकता आत्मगत और सापेक्ष 
बन जायेगी जैसा कि सोफिस्ट (509॥85) मानते थे । इसलिये भाववाद युक्तिसंगत 
और तर्क-सम्मत नहीं । द 
(३) भाववाद इसलिये भी मान्य नहीं है, कि नेतिक पद, चाहे वह क्रियापद 
हो (जैमे--करना चाहिये) या विधेय हो, (जैसे--अच्छा ', बुरा) जिन वाकयों में 
प्रयुक्त होते हैं वे तथ्यवाचक रूप में होते हैं । यह वाक्य कि 'वह अच्छा मनुष्य था 
एक वर्णात्मक वाक्य है, जो एक व्यक्ति के नैतिक गुणों को प्रकट करता है । यदि 
आयर ने यह माना है कि ये वाक्य असल में वर्णात्मक नहीं होते परन्तु ये हमें 
बर्णतात्मक लगते हैं तो उसे इस बात को स्पष्ट करना चाहिग्रे कि वर्णतात्मक न 
होते हुये भी ये वर्णनात्मक क्यों लगते हैं। ताकिक प्रत्यक्षदादी इसका कोई कारण 
नहीं बताते । अपनी इस बात को सिद्ध करने के लिये, कि नेतिक निर्णय वाक्‍्यों का 
कोई अर्थ नहीं होता, वे कोई तर्क नहीं देते । मूल्यों के प्रत्यय के बिना, जो तथ्य से 
. भिन्‍न हैं, नैतिक पदों को समझा ही नहीं जा सकता। अतः भाववाद को स्वीकार 
नहीं किया जा सकता हक द 
..._ (४) यदि जिन कथनों में 'करना चाहिये' 'सत्‌” आदि शब्द आते हैं वे किसी 
बाह्य विशेषता को प्रगट नहीं करते और पसन्द के भावों को ही प्रकट करते हैं तो 
. इतमें कोई विरोध नहीं होना चाहिये और किसी को भी इनके विषय में बहस नहों 





पक्ष का समर्थन करने के लिये और विपक्ष का खण्डन करने के लिये तक देते हैं । 
. यदि नीति-मम्बन्धी कथनों का कोई अर्थ न होता तो लोग क्यों इनके पक्ष या विपक्ष 
में तक देते और यंदि नीति-सम्बन्धी कथन न सच होते और न गलत होते तो गलत 


.. सम्भव न होता । अतः नैतिक उन्नति असम्भव होती । * 
500]९०४एशंग्रा) तथा नैतिक सापेक्षवाद है।.. 
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करनी चाहिये । परल्तु प्रायः लोग इनके विषय में भी बहस करते हैं, और अपने 


शा न मम 


. तैतिक धारणाओं और विचारों को त्याग सत्य नैतिक विचारों को अपनाना भी. 
भाववाद नैतिक आत्मगत- 
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ताकिक प्रत्यक्षवादियों का भाववाद (संवेगवाद) द शहद 


ताकिक प्रत्यक्षवादी इन आक्षेपों का इस प्रकार उत्तर देते हैं। यद्यपि भावों 
के प्रकाशन के रूप में नैतिक निर्णयों में कोई विरोध नहीं होता फिर भी इनमें 


_ विरोध हो सकता है । यह विरोध व्यक्तियों के भावात्मक दृष्टिकोण का विरोध है । 


उनके विश्वासों या निर्णयों का विरोध नहीं । जब हमें लोग अपने नैतिक कथनों के 
पक्ष में तक॑ देते हुये प्रतीत होते हैं तब वे अपनी भावात्मकः दृष्टियों के पक्ष में तक॑ दे 
रहे होते हैं। जब हमें ऐसा प्रतीत होता है कि नतिक उन्नति हो रही है, तब यह 
नहीं होता कि असत्य विश्वासों और विचारों को छोड़कर लोग सत्य विश्वासों और 
विचारों को अपनाते हों । जिसे हम नैतिक उन्नति कहते हैं वह नैतिक विश्वासों 
और विचारों में परिवर्तन नहीं है परन्तु लोगों के भावात्मक दृष्टिकोण में परि- 
बतंन है । क्‍ 
में इन तर्कों की बहुत बारीकियों में जाने की आवश्यकता नहीं है । यह 
ध्यान में रखना ही पर्याप्त है कि नीति के सम्बन्ध में भाववाद, नतिक आत्मगतवाद 
और नैतिक संदेहवाद का रूप लेता है जो नीति का विनाशक है । 

(५) आयर ने यह स्वीकार नहीं किया है कि नेतिक निर्णय वास्तव में निर्णय 
होते हैं। वह उन्हें व्यक्ति की पसन्द और नापसन्द का प्रकाशन समझता है। 


डब्ल्यू० डी० रौस (५७. 70. 7२0४$) ने कहा है, “यदि जैसा वह (आयर) कहता है 


वैंमे ही ये निर्णय होते हैं, तो इनके विषय में बहस ही क्‍यों करते हो ? हम सिद्ध 


क्या करना चाहते हैं ? क्‍या 'अ' इपलिये तक॑ देता है कि वह यह सिद्ध करना 


हता है कि उसे अमुक कर्म पसन्द है और 'ब' अपने तकों से यह सिद्ध करना 
चाहता है कि वह कर्म नापसन्द है। स्पष्टतया: ऐसा नहीं है। अपने तकों से 


ग्रेजों बात सिद्ध करता चाहते हैं वह यह कि उस कर्म को पसन्द करना या नापसंद 


करना उचित है। दूसरे शब्दों में, उस कर्म की अपनी विशेषता है जिसके कारण : 
उसे पसन्द करना था नापसन्द करना, उसे अच्छा कहना या बुरा कहना उचित है ४ 
अत: नीति के सम्बन्ध में भाववाद मान्य नहीं हैं । 
(६) भाववाद के अनुसार नेतिक निर्णय आत्मगत हैं; इनके पक्ष में युक्तियां 

युक्त नहीं होतीं, इनके बाह्याथं-मूलक अर्थ नहीं होते । परन्तु वस्तुत: नैतिक निर्णय 
बाह्यार्थ-मुलक, वास्तविक और तकं-संगत हैं। पसनन्‍्द-नापसन्द के संवेगों की अभि- 


_व्यक्ति-मात्र भावात्मक या अभावात्मक प्रतिक्रियाओं का झुकाव मात्र नहीं हैं। अगर 


वे ऐसा होते तो अथेहीन होते । नैतिक निर्णय वास्तविक तथा युक्ति-संगत हैं । अगर 


वे तके-संगत नहीं होते तो वे प्रकृत-नेतिक निर्णय नहीं देते। भाववाद प्रकत चेतिक 
 निर्णयों का विश्लेषण नहीं करते, परन्तु वे नैतिक निर्णयों की अभिव्यक्तियों का 
- विश्लेषण करते हैं ।!” 


(७) एक व्यक्ति एक सत्‌ कम करने के लिये नैतिक चुनाव या संकल्प 


मा 


4... #एावदाएंएा ० 27825 4939 छ. 4 


35, 'च, 6. 5867 (शाशदीडवांग व ह#7८5, 963 7]0. 34-35 , 59-60 
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करता है, क्योंकि वह सोचता है कि यह कम सत्‌ है। वह यह कर्म पसन्द करता है, 
इसीलिये वह इसे करने के लिये संकल्प नहीं करता । वह जानता है कि यह कर्म सत्‌ 
है, वह इसे पसन्द मात्र नहीं करता । वह सत्‌ कर्म करने के लिये दूसरे व्यक्ति को 
प्रेरित करता है इसलिये कि यह कर्म सत्‌ ही है। उभव व्यक्ति के पसन्द भाव हैं, 
परन्तु उनके भाव उनके नैतिक निर्णय का आधार नहीं । अतः भाववाद तकंसंगत 
द नहीं |7५ द 
(३) हेयर के आदेशवाद द 
- (एश., सत्नाए5 एछटाफार€ ण॑ शत वावेइशआशा।) 
द प्रारम्भ में आयर ने नैतिक वाक्ष्य को भावात्मक (&770796) माना था। 
तदुपरान्त उसने वह मात्ता कि नैतिक वाक्य श्रोता में भाव को उत्पन्त करता है ताकि 
_श्रोता एक काम करे । अतः आयर ने नैतिक वाक्य को सिर्फ भावात्मक नहीं, बल्कि 
आदेशात्मक (2230/90४०) भी माना है। रसल ने नैतिक वाक्य को इच्छा-व्यंजक 
माना है। स्वीवेन्सन ने नैतिक वाक्य को सुझाव-ब्यंजक (४४००७) माना है; 
झकाव में उद्देश्य, पसन्द, अभिलाषा, अनुमोदन, प्रशंसा भी समाविष्ट हैं । 
हेयर (7. 'भि. प्र०) की मान्यता है कि नैतिक वाक्य प्राय: भावनात्मक 
होते हैं क्योंकि ये भावात्मक परिस्थितियों में प्रयुक्त होते हैं परत्तु इनमें अनुमोदन 
(५०/7०५७[ के भाव समाविष्ट नहीं हैं। परल्तु नैतिक वाक्य में आदेशात्मक_ 
(?&5००४४८) तत्व निहित है । यह श्रोता को उपदेश देता है, परिचालित करता. 
है, प्रोत्साहित करता है, एक काम करने के लिये प्रवर्तित करता है । नैतिक वाक्य में द 
काम कराने की प्रवृत्ति है, जो कि वक्ता में तीत्र भाव को उत्पन्न करता है । पर्तु 
इसमें विलक्षण नैतिक भाव-न तिक अनुमोदन के भाव नहीं हैं । है 
(४) हेयर के आदशावाद की समीक्षा 
क्‍ . उपरोक्त समीक्षा हेयर के मत के विरुद्ध भी प्रयोज्य है। नैतिक वाक्य 
नैतिक निर्णय की अभिव्यक्ति है। यह श्रोता में भाव उत्पन्न करके उसे एक कार्य 
कराने के लिये प्रवतित करता है, क्योंकि वह वस्तुत: सत्‌ है, शुभ का साधन है, 
सैतिक मुल्य प्राप्ति का उपाय है। सत्‌ आत्मगत, मानसिक कल्पना-सात्र नहीं, परल्तु 
._विषयग्त है, आत्मपूर्णता तथा समाज का कल्याण साधन है । नीति को पूर्णरूप से 
.. काल्पनिक मानना मानव-संस्कृति को लुप्त करता है। नीति और धर्म मनुष्य की 
_ बौद्धिक तथा आध्यात्मिक प्रकृति में अन्तनिहित हैं । इनका उन्मूलन नहीं हो सकता । 
.. यह मनुष्य को पशु स्तर में गिरा देगा । के 2 आओ हो हे 
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सेमुअल कला (80776| (७7:68) के विचार में कम की अच्छाई का अर्थ 
परिस्थिति के साथ उसकी एक विशेष प्रकार की उपयुक्तता (#40०55) है, जिसका. 
टीक-ठीक विश्लेषण नहीं किया जा सकता । उसके नैतिक सिद्धान्त पर पहले ही. 
विचार किया जा चुका है। आर० प्राइस (२, ?/4९०) ने क्लार्क का अनुसरण किया _ 
और कर्म की अच्छाई को उपस्थिति के साथ उपयुक्तता के रूप में समझा । प्राइस 
के अनुमार सत्कर्म की उपयुक्तता उपयोगितावादी उप्युक्तता से भिन्‍न है। यह 
विलक्षण है । 
एच० ए० प्रिचार्ड, ई० एफ० करिट, ए० सी० इयू ग; सी० डी० ब्रौड और 
डब्ल्यू० डी० रौस ने इस प्रकार के नैतिक अपरोक्ष अभूतिवाद को पुनर्जीवित किया । 
ये नव्य अपरोक्ष ज्ञानवाद (१९०-म्राप्रांधं०४ं॥॥) कहलाते हैं । ये ऐसे 
नतिक सिद्धान्त का प्रतिपादन करते हैं जिसके अनुसार किसी कर्म की अच्छाई एक 
विलक्षण अविश्लेषणीय और प्रकृति के धर्मों से भिन्‍न धर्म है। इस सिद्धान्त को 
.. परिणाम-निरपेक्षवाद या उद्देश्य निरपेक्षवाद ([020700]0ट027/ ॥06०४) कहा 
>#--जाता है। परिणाम-निरपेक्षवादी ऐसे किसी भी नैतिक सिद्धान्त को स्वीकार नहीं 
करते जिसके अनुसार कर्मों की अच्छाई उनसे पैदा होने वाले मूल्यों पर आश्रित 
समझी जाती हो । वे इस बात को अस्वीकार करते हैं कि वही कम॑ उचित हो सकता 
जिसका संसार का हित पैदा करने में अधिकतम योग हो । 
 एच० ए० प्रिचार्ड (म, &. शांणाक्षत) शुभ के प्रत्यय को विलक्षण 
मानते हैं । वे यह अस्वीकार करते हैं कि 'शुभ” के प्रत्यय 'सत्‌' के प्रत्यय पर थे 
आश्रित हैं। भिन्‍न-भिन्‍न सद्वृत्तों और अच्छी मनोवृत्तियों की अच्छाई प्रत्यक्ष रूप. 
से ज्ञात होती है । वे यह स्वीकार नही करते कि सत्‌ या कत्तेव्य का प्रत्यक्ष शुभ के 
प्रत्यय से निगंसित होता है। वे यह मानते हैं कि किसी कर्म का औचित्य उसे कु 
करने की नतिक बाध्यता विलक्षण अपराश्चित या साक्षात्‌ रूप में अनुभूत होती है । 
कर्म का औचित्य ((र8॥7९85) परिस्थिति के साथ उसके विलक्षण सम्बन्धों के रूप... 
.. में होता है। नैतिक बाध्यता (॥॥०78] (00]24807) को अपने से भिन्‍य अन्य किसी 
$.. रूप में परिवर्तित नहीं किया जा सकता। ओऔचित्य या नैतिक बाध्यता शुभ 
परिणामों पर आश्वित नहीं । कोई कर्म इसीलिये करना चाहिये कि वह स्वयं में... 
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शुभ है | सत्‌ और कर्तव्य विलक्षण, अपराश्वित और स्वयं प्रकाशित हैं। सत्‌ और 
कर्त्तव्य का ज्ञान अपरोक्ष अनुभूति के रूप में होता है ।* 
... ६० एफ० कैरिट (8. ए. 0७770) परम-शुभ के श्रत्यय को अज्ञानमयी कल्पना 
समझकर अस्वीकार करते हैं । उनके अनुसार, शुभ, एक बहुर्थक शब्द है जिसका 
नीति-शास्त्र में गौण स्थान है। सत्‌ शुभ से स्वतन्त्र है। एक कम का ओऔचित्य 
व्यक्तियों के बीच विलक्षण सम्बन्ध पर निभर है। यह शुभ परिणामों पर निभंर 
नहीं । अपना वायदा पूरा करना या अपना कर्ज चुकाना सदा अधिकतम शुभ के लिये 
उपयोगी नहीं होता । शभ के विचार से कत्तेव्य को प्राप्ति सम्भव नहीं है । कर्मों के 
: सत्‌ होने की तरह नैतिक बाध्यता भी व्यक्तियों के सम्बन्धों से ही उत्पन्न होती है । 
परिस्थिति के निरीक्षण से दोनों की अपरोक्ष अनुभूति होती है ।* 
सी० डी० ब्रोंड (0. 79. 87090) मानते हैं कि कर्म की अच्छाई, शैष परि- 
स्थिति के साथ, उसके उचित सम्बन्ध पर निर्भर है और कर्म की बुराई शेष परि- 
स्थिति के साथ उसके अनुचित सम्बन्धों पर निर्भर है । उनके शब्दों में, “मुझे ऐसा 
प्रतीत होता है कि जब मैं किसी बात को अच्छा कहता हूँ तो मैं यह समझता हैं कि 
वह एक अधिक व्यापक सम्पूर्ण परिस्थितियों का अंग है और वह अपनी शेष परिस्थिति 
के साथ गठित है | जब मैं किसी बात को बुरा कहता हूँ तो मैं यह समझता हूँ कि. 
वह अपनी शेष परिस्थिति के साथ सामंजस्य नहीं रख पा रही है। इसकी सत्यता 
ऐमे कथनों में स्पष्ट है, जैसे हम यह कहते हैं कि माँ-ब।प के प्रति सद्भाव है या. 
निरपराधी व्यक्ति को दुःखी देखकर उसके प्रति करुणा सद्भाव है और उसकी 
सहायत। करना सत्कर्म है। सत्‌ और असत्‌ का सम्बन्धाश्ित होना इसीलिये अधिक 
स्पष्ट नहीं दिखाई देता कि एक,विशेष प्रकार के सभी कार्यों को निरपेक्ष हप में. 
सामान्‍्यतया असत्‌ समझा जाता है। परल्तु मेरें विचार में इसका अथ यही है कि वे 
: क्रियायें ऐसी होती हैं कि वे किसी भी परिस्थिति में सामंजस्थ नह हीं रख पाती | 
पसत्‌' और 'अस्षत्‌' में औचित्य और अनौचित्य का जो रूप निहित है. वह स्वलक्षण 
.. और अविश्लेषणीय है ।”* “अं और '“ब' मान लीजिये, एक व्यकित को ऐसे दो कर्मों में 
. से चुनाव करना है जिसमें से हर एक से कुछ अभीष्ठ और कुछ अनिष्ट पैदा होगा और 

















.. “अं से “ब' की तुलना में अभीष्ट की अधिक मात्रा उत्पन्न होगी । तब वह कर्म जिससे 
. कुछ अभीष्ठ पैदा होगा कुछ मात्रा और रूप में नैतिक दृष्टि से उचित होगा, परन्तु 
.. हमें इसे सत्कर्म ब्रहों मानना चाहिये । एक कर्म नैतिक उपयुक्तता की हर किसी 
... मात्रा से सत्करम नहीं बत सकता । दूसरी ओर, किसी कर्म के संत्‌ होने के लिये यह 

. भ्ञी आवश्यक नहीं कि उसफी उपयुकतता पूर्ण हो क्योंकि कर्म अ' सत्कर्म माना: 
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जायेगा यद्यपि इसकी उपयुक्तता नैतिक दृष्टि से नहीं है क्योंकि इससे कुछ अनिष्ट 
भी उत्पन्त होगा । इस प्रकार कम का सत्‌ होना न तो उसकी उपयुक्तता की किप्ती 
मात्रा पर निर्भर है और न पूर्ण उपयुक्तता पर ही निर्भर है। यह एक विशेष परि- 
स्थिति में कम॑ की अधिकतम उपयुक्तता पर निभर है । उदाहरणाथं--एक मनुष्य ने 
दो वायदे किये हैं और दोनों को पूरा वह नहीं कर सकता । एक वायदे के पूरा करने 
का अथे दूसरे को तोड़ना होगा । इन कर्मों में से प्रत्येक की कुछ न कुछ उपयुक्तता 
होगी क्योंकि प्रत्येक से ही वायदा पूरा होता है। न 'अ' और न 'ब' की उपयुक्तता 
पूर्ण होगी क्‍योंकि एक कर्म से जहाँ एक वायदा पूरा होगा वहाँ दूसरा वायदा पूरा 
नहीं होगा । अतः उस कर्म को सत्कर्म कहना चाहिए जो एक परिस्थिति में सम्भव- 
नीय कर्मों में से अधिकतम उपयुक्त है।* पट शा 
सी० डी० ब्रौड के अनुसार कर्म के सत्‌ होने का अर्थ एक विशेष को उप- 
युक्तता (# 888765$) है । वह डुपयोगितावादी और अपरोक्ष ज्ञानवादी दोनों से 
ही असंतुष्ट है, क्योंकि वायदा पूरा करना सत्कमं है भले ही उससे सामान्य शुभ में 
वद्धि न होती हो और क्योंकि परिणामों को ध्यान में रखकर सभी वायदे पूरे नहीं 


हो सकते । ऐसा प्रतीत होता है कि वे किसी कर्म के सत्‌ होने से उसकी उपयुक्तता 
और उपयोगिता (ए0॥9) दोनों ही सम्मिलित समझता है । उसके शब्दों में, “हमें 


किसी कम 'क' के दो भिन्‍न नेतिक पहलुओं, उससे प्रभावित होने वाले सम्पूण 
घटना-क्रम के साथ उसकी उपयुक्तता या अनुपयुक्तता और उसकी उपयोगिता और 


7 अनुपयोगिता में भेद करता चाहिए ।” “एक विशेष परिस्थिति में एक कर्म की अच्छाई 


और बुराई उस परिस्थिति में उसकी उपयुक्तता और उस परिस्थिति में उसकी उप- _ 
योगिता पर निर्भर है। कट्टर परिणाम निरपेक्षवादी ([020770085) यह स्वीकार. 
नहीं करेंगे कि उसकी उपयोगिता औरब्अनुपयोगिता का उसकी अच्छाई या बुराई से 
कोई सम्बन्ध है । कट्टर परिणामवादी यह स्वीकार नहीं करेगा कि एक कर्म की 
अपनी (वातावरण में साथ) सीधी उपयुक्तता या अनुपयुक्तता है, और वह उसकी. 
अच्छाई और बुराई को उसकी उपयोगिता और अनुपयोगिता पर निर्भर समझेगा । 
मुझे ये दोनों ही अतियुक्तियाँ निराधार लगती हैं और साधारण भावना की स्पष्ट... 
रूप में विरोधी प्रतीत होती है ।” इस प्रकार ब्रौड एक कर्म की उपयुक्तता और .. 
उपयोगिता के मिश्रित रूप को उसकी .अच्छाई, और उसकी अनुपयुकतता और हे हे 
अनुपयोगिता के मिश्रित रूप को उसकी बुराई समझता है । 50० 

सी० डी० ब्रीड शुभ को सूखात्मक भावना या नैतिकता से परे की अन्य 
$... कोई और विशेषता नहीं मानता, यह इसे विलक्षण मानता है। वह 'शुभ' के । 
४ . «शब्दों में 'मत्‌' का लक्षण नहीं करता यद्यपि वह यह मानता है कि सत्‌ का शुभ से 
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जे पे ्ि ३. & नीति-शास्त्र 


सम्बन्ध है क्योंकि इसमें तुष्टि के वितरण का अर्थ भी सम्मिलित है। कम का सत्‌ 
होना उसकी उपयुक्तता और उपयोगिता पर निभंर है। कत्तंव्य और सत्कर्म में भेद 
. है क्योंकि जब भिन्‍न-भिन्‍न कर्म सत्‌ हों, तब यह नहीं कहा जा सकता कि उनमेंस 
एक विशेष कम ही किया जाना चाहिये और क्‍योंकि जब एक व्यक्ति किसी सतृकर्म 
में स्वयं प्रवृत्त हो रहा हो तब यह नहीं कहते कि उसे वह कर्म करना चाहिये। 
नेतिक प्रत्यय प्रागनुभविक (& शरण) या अनुभव-पूर्व होते हैं, अनुभवाश्रित 
(2779[708) नहीं । कुछ नैतिक निर्णय भी अनुभव-पूर्व होते हैं, परन्तु किसी एक 
विशेष परिस्थिति में एक कम पूर्णरूप में सत्‌ है या नहीं इस विषय में नैतिक निर्णय 
अनुभव-पूव या स्वयं-सिद्ध (8८।-6५ं००४४) नहीं होते। नैतिक निर्णयों के साथ 
. नैतिक संवेग जुड़े रहते हैं, परन्तु उनकी सत्यता या असत्यता उन पर निर्भर नहीं 
.. होती ।” 

ए० सी० इविंग (७, ८. %णा॥8 ) भलाई, नेतिक बाध्यता और उपयुकक्‍्तता 
को आधारभूत नैतिक प्रत्यय मानता है। अन्तिम दो प्रत्यय सामान्य कत्त॑व्य-बाध्यता 
के ही विशेष रूप हैं। नेतिक बाध्यता और भलाई के प्रत्ययों की परिभाषा उपयुक्तता _ 
के आधार पर की जा सकती है । उसने शुभ की परिभाषा करते हुये कहा है कि 
शुभ अनुकूल मानसिक झुकाव (70 4/8908) का उपयुक्त विषय है। कत्तंव्य 
में सम्पूर्ण परिस्थिति के साथ उपयुक्तता और नैतिक बाध्यता शामिल हैं। इविंग को _ 
कट्टर परिणाम निरपेक्षवादी नहीं कह सकते क्योंकि वह यह मानता है कि सत्क 
अधिकतम शुभ का उत्पादक है, यद्यपि वह यह भी मानता है कि अपने आप में शुभ - 
तो नैतिक बाध्यता से पंदा होने वाली “उपयुक्तता' ही है। उसका सिद्धान्त मूर 


((0076) के आदर्श मूलक उपयोगितावाद और रौस के परिणाम निरपेक्षवाद का 
मध्यवर्ती है । 


..सत्कम के विषय सें रोस का 'नेतिक-उपयुक्तता' का सिद्धान्त 
... [३१655 (शत्ात 5ग्रांतक्का।ए 7फ्रर०ाए (2॥॥7९55 ) द 
... डब्ल्यू० डी० रौस (५. 0. [२०५७) ने नेतिक उपयुक्तता के सिद्धान्त का 
प्रतिपादन किया है जो क्लाक॑ के अपरोक्ष ज्ञानवाद से मिलते-जलते नव्य-अबरोक्ष 
 ज्ञानवाद का ही एक रूप है । वह अपना सिद्धान्त . 'शुभ' के विचार से प्रारम्भ न 
करके 'सत्‌ के विचार से प्रारम्भ करता है क्योंकि णदि “शुभ के प्रत्यय से नैतिक 
सिद्धान्त प्रारम्भ किया जाये तो इस प्रश्न का उत्तर, कि क्‍या कर्मों करा मूल्य उनके 
- उद्देश्यों से स्वतन्त्र है पूर्व निर्णीत ही हो जाता है। सत्‌ कर्म की अपनी सम्पूर्ण 
. परिस्थिति के साथ एक विलक्षण उपयुक्तता (एफ्रांवए७ $पा०0॥0) है। व्यक्ति 
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की पसन्द से भिन्‍न यह कर्म की बाह्य या वस्तुगत विशेषता है। यह नेतिक निर्णय 
देने बाले व्यक्ति की भावात्पक प्रतिक्रिया से भिन्‍न है । इसे सुख-उपयोगिता या ऐसे 
$. ३- ही अन्य और किसी प्रत्यय में परिर्वातित नहीं किया जा सकता । यह विलक्षण और 
” अवर्णनीय है । यह रंग की संवेदना की तरह बिलक्षण है। इसका शब्दों में वर्णन नहीं 
किया जा सकता क्योंकि यह स्वलक्षण ($98८८7४७) है। रौस इसे 'नैतिक 
उपयुक्तता' कहता है । एक कम सत्‌ है यदि वह अपनी सम्पूर्ण परिस्थिति में विशेष 
१ ढंग से मेल खाता है | एक कर्म नैतिक दृष्टि से सत है यदि वह अपनी परिस्थिति 
में अधिक से अधिक मेल खाता है। वह किस रूप में परिस्थिति के साथ अधिकतम 
क्‍ मेल खाता है इसकी परिभाषा नहीं की जा सकती । नैतिक उपयुक्तता का नैतिक 
|... अंश विलक्षण और अवर्णनीय है, यद्यपि इसे पहचाना जा सकता है। सत्‌ परिस्थिति 
|... के साथ कर्म की ऐसी विलक्षण उपयुक्ता है जिसका ज्ञान व्यक्ति को अपरोक्ष अनुभूति 
के रूप में हो जाता है। 
एक सड़क जिस व्यक्ति को उसके गंतव्य तक पहुँचाती है उसकी परिस्थिति 
में उसके लिये वह ठीक सडक है । जिस ताले को एक व्यक्ति खोलना चाहता है 
उसमें जो कुझ्जी लगती है वही उपयुक्त कुछ्जी है। इसी प्रकार एक व्यक्ति का जो 
| कर्म उसकी सम्पूर्ण स्थिति के साथ मेल खाता है वही सत्‌ है। नैतिक उपयुक्तता 
... सामान्‍य उपयुक्तता (ठथादानओं स्ंगशा०४5७) का ही एक विशेष रूप है । 
मे मल के, कुछ सतकर्मों के उदाहरणों से सत्‌ के अर्थ को अधिक स्पष्ट किया जा सकता 
४-- है। कुछ विशेष कत्तंव्यों, जैसे---अपना वायदा पूरा करना, कर्ज चुकाना, किसी का 
नुकसान करने पर उसका उसे मुआवजा देना, आदि-में नैतिक उपयुकतता है। 
प्राय: सभी स्थितियों में सभी व्यक्तियों के लिये इनका करना नैतिक बाध्यता होती 
है । अधिकतम शुभ उत्पन्त करने में उपयोगी होने की बाध्यता से यह स्वतन्त्र है। 
एक व्यक्ति ने ऋण देने वाले को एक निश्चित समय पर ऋण चुकाने का जो 
वायदा किया है उसे उस समय इसलिये न चुकाना कि उसने अधिक हित के लिये. 
वह रुपया किसी धर्माथं औषधालय को देना है उचित नहीं समझा जाना चाहिये । 
सैस की यह मान्यता है कि सामान्य नियम के रूप में एक कर्म नैतिक दृष्टि से 
प्यक्त है, यदि वह अपनी स्थिति में अधिकतम शुभ उत्पन्न करता हो । हमारे 
प्रधान कर्त्तव्य (शित8-420० 09#82460॥8) स्व-प्रकाशित होते हैं, वे अनेक होते ट 












प्रधान कत्तेव्य ऐसे कर्म होते हैं जो पहली दृष्टि में ही सत्‌ पहचान लिये 
$. जाते हैं । अपरोक्ष अनुभति से इनका सत्‌ होना जाना जाता है। जब तक व्यक्ति के. 
कर्तव्यों में विरोध हो तब्र एक कर्म आँशिक रूप में उचित और आंशिक रूप में 


कि वह अपनी सम्पर्ण स्थिति से जिसमें कर्त्ता के अन्य कत्तंव्य भी शामिल हैं पूर्ण 5 
० मेत्र खाता है। कर्म का अपनी स्थिति में अधिकतम उपयुक्त हो रे ही 'सत्‌ है 














































.. अनुचित हो सकता है। एक कर्म का पूर्णरूप में सत्‌ होना इस बात पर मिट 
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_ रोस ने एक प्रकार के नव्यअपरोक्ष ज्ञानवाद (]0९० वगाांधंगांज्या) का 
अ्रतिपादन किया है। वह कहता है, “एक कम, जैसे--वायदा पूरा करना, अपने 
आप में सत्‌ है यह इस अर्थ में स्वयं-सिद्ध है कि एक परिपक्व बुद्धि वाला जब इस 
कथन पर त्यान देगा तो बिना किसी अन्‍य प्रमाण के निकट स्पष्ट रूप में यह उसे 
सत्य मालूम देगा । जिस अथे में गणित के नियम यां अनुमान के रूपों की सत्यता 
स्वयं-सिद्ध है उसी अथे में यह भी स्वयं-सिद्ध (5०!-०४0०7) है ।”” हमें अपरोक्ष 
ज्ञान के रूप में सामान्य नैतिक सिद्धान्त ज्ञात नहीं होते । इससे तो प्रधान कत्त॑व्यों 
का ही ज्ञान होता है। रोस 'सत्‌' के विषय में एक ऐसे परिणाम-निरपेक्षवादी सिद्धांत 
का श्रतिपादन करता है जिसके अनुसार कर्म का 'सत्‌' होना स्थिति के साथ उसकी 
उपयुक्तता अथवा मेल खाने का एक विलक्षण गुण है 
... रौस का 'सत्‌' का सिद्धान्त ब्रौड के सिद्धान्त से एक और बात में भिन्‍न है । 
ब्रौड ने यह माता है कि एक कम का औचित्य-कर्म की प्रारम्भिक परिस्थितियों के 
साथ ही उसकी उपयुकतता नहीं है अपितु उस कम के परिणाम के रूप में उसकी 
परिस्थितियों में जो नवीनता पैदा होगी उसके साथ ही उसकी उपयुक्तता है। 
परन्तु रोस यह स्वीकार नहीं करता है कि कम की प्रारम्भिक परिस्थितियों के साथ 
ही उसका मेल खाना उसका औचित्य है। वह ब्रौड के मत की इस प्रकार आलोचना 
करता है, प्रोफेसर ब्रौड के इस सिद्धान्त में कि एक कर्म द्वारा उत्पन्न परिस्थितियों 
के साथ उसकी उपयुक्तता ही सत्‌ है मुझे एक आपत्ति लगती है । मुझे यह बिल्कुल 
स्पष्ट दिखाई देता है कि सत्‌ होने के लिये एक कम का अपनी समकालीन स्थितियों 
या उससे पूर्व की स्थितियों के साथ मेल होना चाहिये, उस कर्म के फल के रूप में 
उत्पन्न परिणामों से नहीं "| 
रोस का सत्कर्म का सिद्धान्त ब्रौड के सत्कर्म के सिद्धान्त से आंशिक रूप में 
मिलता है। ब्रौड कर्म के औचित्य को उपयुक्तता (08755) और उपयोगिता 
(एप) का सम्मिश्रण मानता है। परन्तु रौस औचित्य को कर्म और उसकी 
स्थिति का विलक्षण मेल समझता है जिसे स्थिति के साथ नैतिक उपयुक्तता नहीं 
कहा जा सकता है | वह उपयोगिता को “ओऔचित्य” की विशेषता नहीं मांनता । वह 
« कट्टर परिणाम निरपेक्षगदी है और लक्ष्य-मूलक किसी भी नैतिक सिद्धान्त को 
: स्वीकार नहीं करता । रौस ब्रौड के सिद्धान्त की इस प्रकार आलोचना करता है, 
_. प्रोफेसर ब्रौड पहले ही कह चके हैं कि “एक कर्म का औचित्य अपनी स्थिति के साथ 
.. उसकी व्लिश्षण उपय्कक्‍तता है जिसे हम नतिक उपयक्तता कह सकते हैं | यदि औचित्य 
का यही अर्थ है तो हम यह कह सकते हैं कि कर्म का औचित्य उसकी उपयक्‍्तता 
.. और .उपयोगिता के सम्मिथ्रण पर निर्भर है। यदि औचित्य एक प्रकार की उप- 
07 9,  छे058 ग०काब॑ंध्रांग छा 277257 ((939), फ्. 2-3 : पट काशीए क्रावंऑट 
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युक्‍तता है तो जब तक कर्म की उपयोगिता उसे अपनी स्थिति के साथ उपयुक्त 
बनाने में सहायक न हो तब तक यह नहीं कहते कि कम की उपयोगिता पर उसका 
ओऔचित्य निभेर है । मेरे विचार में उन्हें कर्म के औचित्य को उसकी उपयक्तता और 


उपादेयता के सम्मिलित रूप पर आश्रित नहीं मानना चाहिये, वरत उसका औचित्य 


उपादेयता के कारण उत्पन्न होने वाली उपयक्तता और अन्य कारणों से उत्पन्न होने 
वाली कर्म की उपयुक्तता पर मानना चाहिये। उदाहरणार्थ किस वायदे के 
पूरा करने के सम्बन्ध में यही बात कि वह वायदा पहले किया गया है एक ऐसी बात 
हैं जिस पर उस कर्म की उपयुक्तता निभर होगी । मुझे यह मानने में कोई कठिनाई 
नहीं दिखाई देती कि जो कर्म अपनी परिस्थिति में उत्तम परिवर्तन पैदा करता है 
अर्थात्‌ अधिकतम शुभ उत्पन्न करता है उसमें ऐसी विशेषता होती है जिध्तके कारण _ 
वह अपनी परिस्थिति के उपयक्त बनता है |! इस प्रकार रौस उपयोगिता को 
ओऔचित्य का लक्षण नहीं मानता, परन्तु वह यह मानता है कि उपयोगिता की 
उपादेयता सत्‌-भाव का एकमात्र कारण नहीं, यह मानव जाति के सर्वाधिक हित 
का जनक है ।!* 

रोस के सिद्धान्त ब्रौड के सिद्धान्त से एक और बात में भी भिन्‍त हैं । ब्रौड 
यह मानता है कि कम के औचित्य के लिये यही पर्याप्त नहीं है कि बह अपने प्रारम्भ 
की स्थिति के उपयुक्त हो; इसके लिये यहु भी आवश्यक है कि कर्म के परिणाम- 


७ - स्वरूप उसकी स्थिति में जो परिवर्तन आता है उसके साथ भी उसकी उपयुक्तता 


हो । परन्तु रोस यह मानता है कि कर्म का औचित्य उसके प्रारम्भ काल की स्थिति 
के साथ ही उसकी उपयुक्‍्तता है । वह ब्रौड के मत की आलोचना इस प्रकार करता 
है, “ब्रौड के इस सिद्धान्त को, कि कर्म का औचित्य उसके परिणाम के कारण 
उत्पन्त होने वाली स्थिति के साथ मेल खाता है, मानने में मुझे कठिनाई मालूम देती 
है । मुझे ऐसा लगता है कि जिस परिस्थिति के साथ कर्म का मेल होना चाहिये वह 
कर्म के प्रारम्भ काल या उससे पूवेंकाल की ही परिस्थिति है, उस कर्म के परिणाम- 
स्वरूप पंदा होने वाली परिस्थिति नहीं ॥7* द 
रौस के सतानुसार, औचित्य कर्म की परिस्थिति के साथ उसकी विलक्षण 
उपयक्तता है जिसे नतिक उपयुक्‍्तता या सदभाव कह सकते हैं। इसकी परिभाषा 
नीति की भाषा से भिन्‍न भाषा में नहीं की जा सकती है। नीति की भाषा से भिन्‍त 
भाषा के किन्‍्हीं दो पत्रों के मेल से औचित्य का स्वरूप प्रकट नहीं किया जा सकता । 


दूसरा नीति विधयक पद, अर्थात्‌ शुभ को उत्वस्न करने में समर्थता भी औचित्य के... 


वरूप को अभिव्यक्ति नहीं करता । रोस के शब्दों में, नैतिक औचित्य एक विलक्षण 








विशेषता है, और यदि वह स्वीकार भी किया जाये कि यह किसी अधिक व्यापक क का ५ 
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सम्बन्ध, जैसे--उमयुक्तता का ही एक विशेष रूप है तब भी इसके भेदक गुण को 
नैतिक दृष्टि से सत्‌' या इसके ही पर्यायवाची को दुहराये बिना अभिव्यक्त नहीं किया 
जा सकता । जिस पकार लाल एक विशेष रंग है परन्तु दूसरे रंगों से इसके भेद को 
यही कहकर अभिव्यक्त किया जा सकता हैं कि यह वह रंग है जो लाल है । 758 
ओऔचित्य के विषय में रोस के नेतिक उपयुक्तता के सिद्धान्त की आलोचना 
((तालंझा ण॑ ह055 कब 5घोक्ीताए ए ए2॥/7655) 

यह सिद्धान्त एक प्रकार का अपरोक्ष ज्ञानवाद है और उसके सभी दोष 


इसमें विद्यमान हैं। औचित्य का स्वरूप विलक्षण और अनिभधेय या व्याख्या करने 
अयोग्य गुण सानते का अर्थ उसे रहस्यमय और बुद्धि से अगम्य समझना है। इसका 


निष्कर्म नैतिक अज्ञेयवाद होगा । यद्यपि यह एक कर्म का बाह्य गुण है जिसे अपरोक्ष _ 


प्रत्यक्ष के रूप में ग्रहण करते हैं, परन्तु यह व्याख्या करने अयोग्य समझा जाता है । 
रौस को चाहिये कि वह किसी सत्कमं के सत्‌ होने के विषय में प्रमाण दे। उसका 


सिद्धान्त ऐसा कोई नियम प्रदान नहीं करता जिसके आधार पर कत्तंव्यों के दन्द्र 


को दूर किया जा सके । एक कर्म को अपनी सम्पूर्ण परिस्थिति के साथ “नेतिक 
उपयक्तता” को उसमें उत्पन्त होने वाले मूल्यों (४७४०७) के रूप में अच्छी प्रकार 


समझ सकते हैं। लक्ष्यमूलक नैतिक सिद्धान्त ([6९०॥०208| 2005, नैतिक उप- 
युक्‍ततता” की ठीक व्याख्या कर सकता है। अतः सत्‌' का यही अर्थ नहीं हो सकता . 


कि एक कर्म अपनी परिस्थिति के उपयुक्त हो ॥* 
प्रिचाडे और कैरट के मत के अनुसार किसी कर्म का औचित्य या सद्भाव 
शुभ या मूल्य में नहीं है। उनके इस मत के विरुद्ध भी उपरोक्त दोष लागू होता 


है । ए० सी० इयु ग का यह मत कि शुभ की परिभाषा 'उपयुक्तता के रूप में 


कर सकते हैं, तक-सम्मत प्रतीत नहीं देता । वह उपयुक्तता को एक श्रकार की 


_“कत्त॑व्य-बाध्यता' समझते हैं। परल्तु वास्तव में यह एक प्रकार का ओचित्य है। 


'शुभ” नीति-शास्त्र का मौलिक प्रत्यय है और 'सत्‌ का प्रत्यय उस पर आश्वित है । 
इयूग 'शुभ” की परिभाषा करते हुए इस प्रकार कहते हैं कि शुभ अनुकूल मानसिक 
. झुकाव का उपयुक्त विषय है। “क अनुकूल मानसिक झुकाव का उपयक्‍त विषय है ॥ 

यह कथन इस कथत के बराबर है कि 'क शुभ है। इसका अथ यह है कि एक 


. व्यक्ति को “क' के प्रति अ कूल मानसिक झुकाव बनाना उपयुक्त है । इस प्रकार 


.. “उपयुक्तता' किसी वस्तु का गुण नहीं हैं परन्तु उसके प्रति बनाने वाले व्यक्ति के 





... मानसिक झुकाव का गुण है। अतः शुभ अनुकूल मानसिक झुकाव का उपयुक्‍त 
नहीं है । इयू ग ने 'उपयुवतता' को बस्तु का गुण माना है, परन्तु वास्तव में _ 
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यह एक व्यक्ति के मानसिक झुकाव का गुण है। इयुग शुभ को उपयुक्तता पर 
आश्रित समझते हैं। परन्तु वास्तव में 'शुभ' का प्रत्यय आधारभूत है और अनुकूल 
मानसिक झुकाव (?70 #8ए0०) का उपयुक्त विषय/ होना उस पर आश्रित है । 
“उपयुक्तता के प्रत्यय से पहले 'शुभ' के प्रत्यय को जिस पर आश्वित है मानना 
आवश्यक है ।१९ सी ० डी० ब्रौड का यह मत, कि कर्म के 'ओचित्य' और 'अनौचित्य 
के प्रत्यय अपनी शेष परिस्थिति के साथ “उपयुक्त” या “अनुपयुकत' 'उचित' या 
अनुचित” रूप में सम्बन्धित है, इसी दोष से दूषित है। 'उपयुक्तता' का अर्थ है 
ओऔचित्य' जो 'शुभ' पर आश्रित है। 'शुभ' आधारभृत प्रत्यय है और “उपयुक्तता' 
उस पर आश्रित है ।?” शशुभ' के बिना 'उपयुक्तता को भली भाँति समझना सम्भव 
नहीं है। 'सत्कमं' 'शुभ' का साधक है । परन्तु इससे यह निष्कर्ष नहीं निकलता कि 
किसी धर्म को 'सत्कर्म' समझने से पहले हम सदा इसका हिंसाब लगा लेते हैं कि 
इससे कितना शुभ उत्पन्त होगा । कक 
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नतिक प्रत्यथ-- 
नैतिक नियमों का पालन करने में मनुष्य स्वतन्त्र है। उसको इच्छा समुचित 
. कार्य तथा निषिद्ध-कर्म करने में स्वतन्त्र है। धर्म-ग्रन्थों द्वारा विहित-कर्म सत्‌ हैं तथा 
. निषिद्ध कर्म असत हैं। जब मनुष्य सत-कर्मों का पालन स्वतन्त्रतापृ्वंक करता है. तो 
: बह पुण्य अथवा धर्म का संचय करता है, तथा स्वतन्त्रतापृवंक निषिद्ध-कर्म करने 
.. प्र पाप अथवा अधर्म संचित करता है न्याय के अनुसार पुण्य तथा पाप अथवा 
: धर्म और अधर्म आत्मा के गुण हैं। वे कालान्‍्तर में परिपक्व होते हैं तथा इस जीवन 
अथवा भविष्य-जीवन में अपना फल प्रदान करते हैं। पुण्य अथवा धर्म सुख को जन्म 
देता है तथा पाप अथवा अधमं दुख को जन्म देता है। सुख और दुख अंशत: बाह्य- 
विषयों तथा परिस्थितियों से उत्पन्न होते हैं तथा अंशतः हमारे पुण्य और पाप से । 
हम पुण्य के बिना सुख का उपभोग नहीं कर सकते । इस सिद्धान्त में सुखबाद का 
.. सिद्धान्त सन्निहित है। इस जीवन में सुखों का आंशिक कारण पिछले जम्मों में 
_संचित पुण्य है तथा दुखों का आंशिक कारण संचित पाप हैं। वे इस जीवन में: 
अथवा पिछले जीवनों में सत्‌ अथवा असत्‌ कर्मों के परिणाम होते हैं। वे हमारे सद- 
भाग्य अथवा दुर्भाग्य के लिए उत्तरदायी होते हैं। हम अपने पापों को स्वतन्त्र 
- सत्कर्मों द्वारा नष्ट कर सकते हैं तथा इसी प्रकार हम अपने पुण्यों को दुष्कर्मों द्वारा 
नष्ट कर सकते हैं। आत्मा का जीवन अनन्त है । यह एक जीवन से दूसरे तक फैला 
.. रहता है। गुण-अवगृुण, सुख-दुख तथा आत्मा का आवागमन ये परस्पर सम्बन्धित 
. घाराएं हैं। ये कम के सिद्धान्त में निहित हैं। कर्म-सिद्धान्त भारतीय-दशेन का 
मौलिक प्रत्यय है । 
द अतएव मानवीय कर्म अंशतः स्वतन्त्र होते हैं तथा अंशत: गत-जीवनों में 
. संचित पुण्य-पाप अथवा धर्म-अधर्म से निर्धारित होते हैं। संकल्प शक्ति के स्वतन्त्र 
.. कर्मों को पुरुषकार कहा गया है । गत-जन्मों में अजित पाप-पुण्यों को दैव कहा जाता 
. है।वे बदृष्ट हैं। वे अननुभूत, अदृश्य तथा ऐसे परिगणना-हीन तत्व हैं जो कि कुछ 
... सीमा तक हमारे सुख-दुख को निर्धारित करते हैं । परन्तु वे भाग्य नहीं हैं। वे ऐसे 
.. अचेतस पृर्व॑स्वभाव हैं जो कि भीतर से ही हमारे ऐच्छिक कर्मों को अंशत: निर्धारित 
. करते हैं तथा अंशत: उसके परिणामों को बल अथवा बाधा पहुंचाते हैं। अचेतन 
नक पूव॑-स्वभाव हमारे अपने कम हैं। वे अतीत में हमारे द्वारा किये गये 


घिकार में मिलने वाली क्‍ 
लीन जीवनों के अचेतन पूु्ब- 
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भारतीय नी ति-शा सत्र 


स्वभाव हैं | आत्मा अपने स्वतन्त्र ऐच्छिक कर्मों द्वारा उन्हें नष्ट कर सकती है । इसके 
काय अशत: अदुृष्ट अथवा दंव द्वारा तथा अंशत: पुरुषकार द्वारा निर्धारित होते है। 
दव का एक अन्य अथे भी है । पुरुषकार दंवी इच्छा अथवा दैव के आधीन होता हैं । 


इसका फल तभी मिलता है जब उसे देव का सहारा प्राप्त हो, तथा जब इसे ईश्वर 


की इच्छा का सहारा नहीं मिलता तो यह फलित नहीं होती । पुर्षकार और देव 


दोनों हमारे भाग्य का निर्माण करते हैं । 


प्रत्येक गृहस्थ को पाँच प्रकार के यज्ञ करने चाहियें (यथा--भूतयज्ञ, मनुष्य- 
यज्ञ, पितु-यज्ञ, देव-यज्ञ, और ब्ह्म-यज्ञ)। समस्त जीवधारी प्राणियों को भोजन देने 
को भूतयज्ञ कहते हैं। अतिथियों को दिया जाने वाला सत्कार, सम्मान और प्‌जा. 
मनुष्य-यज्ञ कहलाता है । दिवंगत पूर्वजों को दिया जाने वाला यज्ञ, पितयज्ञ कहलाता 
है। होम की अग्नि में दी जाने वाली आहुति को देवयज्ञ कहते हैं। मनृष्य को वेदों 
का अध्ययन और अध्यापत करना चाहिए। इस काय॑ को ब्रह्मयज्ञ कहते हैं। इस 
प्रकार ईश्वर, देवताओं, मनुष्यों तथा समस्त प्राणियों का हित करना होता हैं । 
भारतीय नीति-शास्त्र तीन प्रकार के कत्तेव्यों का उल्लेख करता है--अपने से सम्बन्धित 
कत्तंव्य, दूसरों से सम्बन्धित कत्तंव्य एवं ईश्वर से सम्बन्धित कत्तंव्य है । 

प्रत्येक व्यक्ति जन्म से ही तीन ऋण लेकर उत्पन्न होता है । वह ऋषियों के 
प्रति-वेदों के अध्ययन द्वारा पूर्वजों के प्रति पुत्रोत्पत्ति द्वारा, तथा देवताओं के प्रति- 


-यज्ञों द्वारा अपने कत्तंव्यों की पूर्ति करता है। इस प्रकार प्रत्येक व्यक्ति अपने से 


तथा समाज से सम्बन्धित कत्तव्यों कीईशू करता जाता है । द 

इसके अतिरिक्त अपनी जाति के प्रति कत्तंव्य होते हैं। उन्हें शास्त्रों ने वर्ण- 
धर्म कह कर पुकारा है। ब्राह्मणों को वेदों का अध्ययन-अध्यापन, ईश्वर चिन्तन 
तथा जाति के आध्यात्मिक कल्याण का ध्यान रखना चाहिए। क्षत्रियों को सेना में 
भरती होकर न्यायपूर्ण युद्धों में भाग लेना चाहिए तथा बाह्य आक्रमणों से जाति का 





क्षण करता चाहिए। वैश्यों को पशु पालन, कृषि, व्यापार एवं वाणिज्य-सम्बन्धी 


कार्य करना चाहिये। शूद्रों को शेष वर्णों की सेवा करनी चाहिए। वर्ण-धर्म का 


ध्येय कत्तव्यों तथा गुणों के आधार पर समाज का निर्माण है। - 


जीवन के विविध स्तरों से सम्बन्धित धर्मों को आश्रम-धर्मं कहते हैं । विद्या- 


थियों को ब्रह्मचर्य, शुद्धि, पवित्रता, वेदाध्ययन तथा अध्यापकों एवं गुरुजनों से... 

5 ज्ञान-संग्रह करना चाहिए, इसे ब्रह्मचरयं धर्म कहते , हैं। इसके पश्चात्‌ व्यक्तित को... 
$ . विवाह करके अपने व समाज के हित के लिए सत्यापरायण जीवन व्यतीत करना 5 
चाहिएं। इसे गृहस्थ धर्म कहते हैं। पचास वर्ष की आयु में उपासना व एकाच्त- 


चाहिये ये अथवा एक भ्रमणशीर 
अपनी जीविका द के. रा 





































































.. शरीर, इन्द्रियाँ, मत, बुद्धि तथा अस्मिता को भूल से आत्मा मात्त बेंठना ही अविद्य 







“शहर तीति-शास्त्र 
अपित करके पवित्र जीवन व्यतीत करता चाहिये । यहें भली प्रकार समन्वित तथा 
संतुलित हिन्दू जीवत का आदर्श है। यह व्यक्ति को पूर्णत्व की अन्तिम स्थिति तक 
पहुंचने में सहायता देता है । हा द 
द मनुष्यों को चार सर्वोच्च उद्दे श्यों--अर्थात्‌ पुरुषार्थों की प्राप्ति के लिये 
अयत्न करता चाहिये । ये चार सर्वोच्च उद्देश्य इस प्रकार हैं--अर्थ, काम, धर्म 
और मोज्ष । अर्थ उसकी भौतिक, शारीरिक तथा आर्थिक आवश्यकताओं की पूर्ति 
करता है। काम उसकी मानसिक एवं मनोवेगात्मक आवश्यकताओं की पूर्ति करता 
है| धर्म बौद्धिक एवं शारीरिक आवश्यकताओं की तथा मोक्ष अथवा सर्वोच्च 
आनन्द अथवा शारीरिक व मानसिक दु:ख की पूर्ण परिसमाप्ति एवं उसको आध्या- _ 
त्मिक आवश्यकताओं की पू्ि का साधन है । अर्थ अथवा धन साधन स्वरूप है। 
बह धर्म से विम्तकोटि का है। धर्म स्वयं साध्य तथा प्राइत मूल्य है। फिर भी 
यह अनुभूतिगम्य हिंत है। मोक्ष परम शुभ अथवा नि:श्रेयस है। यह आत्मा की 
ऐसी परम परिपूर्णता है जो अपने अनुभूति विषयक तत्वों से मुक्त होती है। यह 
धर्म और अधर्म, पाप और पुण्य से परे है । पूर्णत्व की सर्वोच्च स्थिति में पुष्य और. 
पाप समाप्त हो जाते हैं। पुण्य अनुभूतिविषयक सुख अथवा आनःद देते हैं तथा पाप... 
दुःख अथवा पीड़ा देते हैं। पुण्य व्यक्ति को स्व में ले जाते हैं तथा जब वे क्षीण 
हो जाते हैं तो पुन्ज नम होता है। अतः पूर्णता की सर्वोच्च स्थिति को श्राप्त करने के 
लिये पाप-पुण्य को समाप्त करना चाहिये । मोक्ष को वेदान्त में अनन्त एवं अमर 
आनन्द माता गया है जो कि अनुभूतिविषयक जीवन के सुख-दुख के परे की स्थिति 
 है। यह ब़्रहा के साथ अभेद अथवा साधम्य की प्राप्ति है। यह ब्रह्म के अनन्त 
आनन्द की उपलब्धि है। यह ब्रह्म के अनन्त आनन्द एवं पूर्णता की प्राप्ति है। 
: पूर्णता तथा निस्‍्सीमता ही आनन्द है।. सीमित जगत्‌ में आनन्द नहीं है। सीमित 
.. स्वरुप ही दुःख है और निस्सीमता आनत्द। यह निःश्ेयस की चरम सीमा है 
.. ज्ञार्वाक मोक्ष नहीं मानते । कुछ चार्वाक धर्म भी नहीं मानते । चार्वाक धर्म को सुख 
_क्रा साधन मानते हैं। कुछ चार्वाक दे हिक सुख को परम ध्येय मानते हैं । 
.. (२) कर्म के स्रोत शक का ० 
.....  पांतजलि ने कर्म के पाँच स्रोतों का उल्लेख किया है--(१) राग अथवा...” 
+.. आसकित; (२) ढेंष अथवा घृणा; -(३) अस्मिता अथवा मिथ्या अभिमान;_ 
... (४) अविद्या अथवा अज्ञान; तथा (५) अभिनिवेश अर्थात्‌ मुत्यु-मय । मृत्यु का भय. 
.. आत्म-रक्षण अथवा जीने की प्रारस्भिक आकांक्षा की वृत्ति में से उत्पन्न होता है । 





















अज्ञान है । । यह अन्य कर्म-ख्रोतों का है। “मैं और 'मेरे की भावना अथव 
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भारतीय नीति-शास्त्र हो . २३३ 


मोह अथवा अज्ञान से उत्पन्न होते हैं। राग (आसक्ति) के भीतर काम, मत्सर 
_ स्पुहा, तुष्णा, लोभ, माया तथा दम्भ का समावेश होता है तथा द्वेष में क्रोध, ईर्ष्या 


- ((एप्रशाणा क्ाते (052९8 85 ०7४ 5(4704॥70) 


. अभिप्राय है समाज में पीढ़ियों से चले आने वाला अच्छे पुरुषों का अच्छा आचरण 


. कर्म अच्तर्भावना को पसन्द नहीं हैं और आत्मा को तुष्टि नहीं देता वह अर्नु' 


. है ।* 
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बेठती है कि इसे सुख-दुःख होते हैं । आत्मा अविद्या का नाश करके इन सब कमं- 
स्रोतों की जड़ काट सकती है। अविद्या का नाश विद्या द्वारा ही हो सकता है| राग 
(आसक्ति), घृणा, अस्मिता अविद्या एवं मृत्यु भय हमें जगत्‌ के सुखोपभोग (प्रकृति 
में प्रवत्त करते हैं। हम सुख ढँ ढने में इन कर्म-स्रोतों द्वारा परिचालित होते हैं। हमें 
अपने भीतर वराग्य अथवा अनासवबित को अभ्यास और तीक्ता द्वारा जागत करना 
चाहिये जिससे कि कवलल्‍्य अथवा पूर्ण मुक्ति प्राप्त हो सके । निवृत्ति अथवा आत्म- 
संयम का कर्म स्रोत अतासक्ति है । सुख की सक्तिय खोज का नाम प्रवृत्ति है। सुखोप- 
गरगों की घृणा के कठोर प्रयास को निवत्ति कहते हैं। आसक्ति अथवा राग प्रवृत्ति 
का कर्म-सत्रोत है एवं वेराग्य अथवा अनासक्ति सुखों के परित्याग का । 
त्याय-दर्शन राग, द्वेष तथा मोह को कमं-स्रोत मानता है । राग और द्वेष 


१3५० दर 


असूया, द्रोह, हिसा तथा अमर्ष का। अज्ञान में भिथ्या ज्ञान, संशय, मान और प्रमाद 
होते हैं । मनोवेगों तथा पशु-प्रवृत्तियों का मूल कारण अज्ञान है। यह सच्चे ज्ञान 
द्वारा ही नष्ट किया जाता है |? द 
(३) सदाचार ओर अन्‍्तर्भावना 


मनु ने शाश्वत आचार को नेतिक मानक माता है। शाश्वत आचार 


(सदाचार) । जो रूढ़ आचार का पालन करता है, अर्थात्‌ अपने समाज में प्रचलि 
नेतिकता का अनुसरण करता है वह दीर्घायु होता है और सुख को प्राप्त होता है 
जो व्यक्ति उसका उल्लंघन करता है उसकी सब निन्‍दा करते हैं, और वह दुख 
प्राप्त होता है । जो उसके विपरीत चलता है वह श्रेय का भागी नहीं बनता । 

लेकिन मनु केवल रूढ़ नैतिकता को (आधार) नहीं, बल्कि वेदों में विहिर 
ईश्वरीय नियम के साथ संगीत रखने वाली रूढ़ नैतिकता को नेतिक मानक, मानत 
है । यदि रूढ़ आचार वेदिक विधि-निषेधों के प्रतिकूल है तो मनु के अनुसार वे आद!ः 
नहीं हैं । मनु ने अन्तर्भावना (207४ठ०7०९) के आन्तरिक नियस को भी न॑ति+ 
मानक माना है जो अन्‍्तर्भावना के अनुकूल है और आत्मा को तुष्टि देता है, 
उचित है । कर्मों के औचित्य और अनौचित्य का ज्ञान अन्तर्भावना से होता है। 


4... #. वर, 5098, ॥##9दं४र2//08 70 आधा 2/2/050977, 0. 92 

2 मनुस हिता २१८, ४7१५६, २१ शछस, १००, है हैए कद | 
. प, डाशाीब, & लाइ(0ाए 6 7त)6870 ?॥05009॥9, ४०). ॥. %. 47: रा. रा 

3. मनृयंहिता ६४६, १२३७ ४ (१६१॥ । 
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साथ ही मनु ने यह भी कहा कि सबसे ऊचा नैतिक मानक वेदों में विहित 
 ईग्रवरीय नियम है और सामाजिक नियम तथा अच्तर्भावना के आन्तरिक नियम _ 
उसकी तुलना में गौण स्थान रखते हैं । 
महाभारत में ईश्वरीय नियम का प्रकाश करने वाले वेदों और स्मृतियों को 
तथा रूढ़ आचार को नेतिकता का स्त्रोत माना गया है ।* रूढ़ आचार धर्म है । समाज 
जिन कर्मों की प्रशंसा करता है उन्हें करना धर्म है, और जिनकी वह निनन्‍्दा करता 
है उन्हें करना अधरमम हैं। धर्म वही है जिसका अनुमोदन और अनुष्ठान पुरुष सर्वत्र 
करते हैं। अपना अन्त:करण जिस बात का अनुमोदन करता है वह भी धर्म है। जो 
श्रेण्स्कर है, अहिसा और सब भूतों के हित का साधक है वह धर्म है। वैदिक 
विधियों को, रूढ़ आचार को, सत्पुरुषों के अच्छे आचार को और सापाजिक कल्याण 
को धर्म माना गया है | लेकिन इनमें परस्पर विरोध होने की अवस्था में वेदों का 
विधान ही मान्य है । 
रामायण में भी इसी मत का समर्थन किया गया है। वेद, तके सदाचार 
(सत्पुरुषों का आचरण ) और रूढ़ जाचार और अनौचित्य निर्धारित करता है। तक 
का स्थान वेदों से गौण है । मानव जाति के हित के प्रति निष्ठा रखना सबसे बढ़ा 
धर्म है।* 
पुराणों में भी इसी बात का समर्थन किया गया है। वेदों और स्मृतियों में 
जिस ईश्वरीय नियम का उपदेश किया गया है वही नैतिक मानक है । सारांश में धर्म 
वही है जिसका ईश्वर ने आदेश दिया है, जिसे सत्पुरुषों का अनुमोदन प्राप्त है 
. स्वयं अपना अन्त:करण जिसकी आज्ञा देता है, जो आत्मा को सुख पहुँचाता है और 
. जिससे सब मनुष्यों का हित-साधन होता है । वर्ण के कर्म, आश्रम के कर्म, गहस्थ के 
कर्म, गोत्र के कर्म करना और अपने देश के प्रति कत्त व्यों को निभाना धर्म है। 
. (४) चार्वाक का स्वाथमलक सखवाद 
(एाग्राएबॉब सि्ततरांआ) 
.... भारत में चार्वाक विचारधारा के अनुयायी सुखवाद के समर्थक हैं। चार्वाक 
_मतावलंम्बी सुख को सर्वोच्च शुभ अथवा हित मानते हैं। व्यक्ति के इन्द्रियमूलक 
सुख में उसका सर्वोच्च शुभ निहित हैं | स्वर्ग व नरक का कोई अस्तित्व नहीं है। 
ययी आत्मा भी नहीं होती, जब देह में चेतना जाग्रत हो जाती है तो उसे आत्मा कहते 
_है। आत्मा चेतन्य-युक्त देह है | “मरणोत्तर जीवन की कल्पना निराधार और प्रम- 
है। चार्वाक का सिद्धान्त है--यावज्जीवेत सुखम्‌, जीवेत, ऋण कृत्वा घत॑ 
_ जब तक जियो सुख से जियो, चाहे ऋण भी करना पड़े सखोपभोग करते 
_त, शान्ति पं, २५६, ३ । 
8 #|0809॥#5%, ५०!. , 90. 69-70 
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अं 


रहो; (घी पियो)। कभी-कभी दुख को सुख मान लिया जाता है। जहां तक 
सम्भव हो दुःख को मिटाना तथा सूख का अनुसरण करना चाहिये । सुख में 
दुख मिला होता है, यह सत्य है परन्तु इस कारण सुख की खोज न करना मूुखंता 
है। भूसी उड़ाने के दुःख को टालने के लिये कभी चावल खाना छोड़ना नहीं 
चाहिये | इसी प्रकार हडिडयाँ अलग करने के दुःख से मछली खाना छोड़ देना मृखंता 
होगी । इन्द्रियों का अधिकतम सुख इस जीवन में व्यक्ति का सर्वोच्च शुभ है।जो _ 
कर्म दुःख की अपेक्षा सुख अधिक देते हैं, वे सत्‌ हैं तथा जो सुख की अपक्षा दुःख 
अधिक देते हैं वे असत्‌ हैं| चार्वाक सिद्धान्त के अनुयायी घोर सुखबाद के समर्थक 
हैं, वे शारीरिक सूखों की अपेक्षा बौद्धिक सुखों को महत्ता नहों देते । वे सुख ओर 
रा धन को सर्वोच्च शुभ मानते हैं । सुख स्वयं शुभ है । धन सुख की प्राप्ति का साधन 
..... है। धर्म और मुक्ति व्यक्ति के सर्वोच्च शुभ नहीं हैं। चार्वाक एन्द्रिय आत्मसुखंवाद 
हे धू्त है | ये ऐन्द्रिय सुख को प्रधानता देते हैं। परन्तु सुशिक्षित चार्वाक (जैसे 
कामंसूत्र-प्रणेता वात्सायन) काम, अर्थ तथा धर्म--त्रिवर्ग को परम हित मानते हैं। 
काम या सख और अर्थ या धन को धर्म के आधीन करना चाहिये। ६४ कलाओं से 
उत्कष्ट सख को भी प्राप्त करता चाहिये। सुशिक्षित चार्वाक संस्कृत आत्म सुख-वादी 
जबकि ध्॒त चार्वाक असंस्कृत आत्म-सुख बादी हैं । 


(५) चार्वाकों के सुखवाद की आलोचना 
((मंपलंद्रा ता एाब्रारभोट4 पि९१०ाञांआ ) 
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भगवदगीता में, चार्वाक सुखवादियों को अल्प बुद्धि वाले पुरुष कह कर 
 पसिन्‍्दा की गई । उनकी आत्मा नष्ट हो चकी है। वे मानव-समाज का विनाश 
करने वाले हैं । वे मनुष्यों के शत्र हैं। वे अज्ञान से विमोहित हैं और अपवित्र 
बातों में लगे रहने वाले हैं । वे अज्ञान के अन्धकार में भटक रहे हैं, भ्रम-वश 
देह को आत्मा मान बेठे हैं, तथा काम, क्रोध और लोभ के चक्कर में पड़े 
हैं जो कि नरक के द्वार हैं । वे पशुओं की तरह भोग विलास का जीवन बिताने के 
कारण नरक में पड़ते हैं। अपनी पाशविक प्रवृतियों की पूर्ति से जब तक वे विरकक्‍्त नहीं 
होते तब तक उन्हें श्रेय प्राप्त नहीं हो सकता (१६६, १५४।१६, २१।२२) शंकर ने 
उन्हें अशृचि, वंचक और मभिथ्याचारी, राक्षस कहा है जो सदाचार से नितान्तः 
शन्य हैं ।* 3 


5२ अक-ययरवकसधमलमननलधन नि ननसकाए टर गे 


हि 
कि 


कै भगवद गीता इन्द्रियों के द्वारा विषयों का भोग करने से प्राप्त सखों के बारे 
* है ; । कह रा हे कि भोग के समय तो वे अमत के तुल्य मालम पड़ते हैं लेकिन । उनका 
... परिणाम विष के तुल्य होता है । वे रजस्‌ से पैदा होने के कारण राजस सुख 
.. कहलाते हैं। निद्रा, आलस्य और प्रमाद से होने वाले सुख आदि में भी और : न 
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में भी आत्मा को मोह में डालते हैं। तमस्‌ से उत्पन्न होने के कारण वे तामस सूख 
कहलाते हैं । वे चित्त को कलूषित कर देते हैं। लेकिन जो सुख आत्मा के ज्ञान से 
_ उत्पन्त चित्त की निर्मेलता से उत्पन्न होता है वह शुरू से विष के तुल्य प्रतीत होता 
है लेकिन अन्त में अमृत के समान होता है। सत्व से उत्पन्न होने के कारण वह. 
सात्विक सुख कहलाता है (१८३७-२६) । शुभ और अशुभ, सूख ओर दुःख, राग 
और द्वेष, सफलता और विफलता के प्रति उपेक्षा का भाव तथा इच्छाओं का त्याग 
बुद्धि की स्थिरता के लिये आवश्यक हैं । । इन्द्रियों को विषयों से विरत करना प्रज्ञा 
की स्थिति के लिये आवश्यक है। राग और द्वंष के प्ररित हुए बिता इन्द्रियों का 
दमन करना, इन्द्रियों का आत्मा के वश में होना बुद्धि की निमंलना को पंदा करता 
है| जब चित्त में निर्मेलता उत्पन्त हो जाती है तब वह शान्ति का उपभोग करता 
है और उसके क्लेश नष्ट हो जाते हैं (२४५, ५५६५) | कठोर तपस्या, अर्थात्‌ 
आत्मा का मन और इन्द्रियों को अपने वश में करने का मन की समता और आत्मा 

के साक्षात्कार के लिये परम आवश्यक है। क्षणिक विषय-लुखों का अविवेकपूर्वक 

सेवन करने से मन की शान्ति चष्ट हो जाती है और कष्ट भोगना पड़ता है। चंच्रल 

इच्छाओं की तृप्ति से क्षणिक सुख की प्राप्ति होती है जो कि शान्ति भंग करने 

वाला है। लेकिन इच्छाओं को पूरी तरह जीतने से शाश्वत शान्ति प्राप्ति होती है. 
(२५७०-७१) ह 

साँख्य-प्रवचन-भाष्य के कर्त्ता विज्ञानभिक्ष ने सुखवाद की इस प्रकार आलो 

चना की है। सारे दुःखों का आत्यन्तिक निरोध पुरुषार्थ है। सम्पत्ति इत्यादि के 

सचय से उसकी प्राप्ति नहीं हो सकती । सम्पत्ति के दुःख का जो उपशमन होता है 

वह अस्थायी होता है । जब सम्पत्ति समाप्त हो जाती है तब दुःख पुनः लौट आता 

हैं। क्षणिक विषयों के उपभोग से जो सुख मिलता है वह अस्थायी होता ह और 


.. इसलिये उससे थोड़े समय के लिये ही दुःख से मुक्ति मिलती है। भूख और प्यास 











































की बेदनायें खाने और पीने के सूखों से कुछ देर के लिये मिट जाती हैं। भूख और 
प्यास की पुनरावृत्ति समय-समय पर होती रहती है क्योंकि ये पुनरावर्ती शारीरिक 
.. आवश्यकतायें हैं। क्षण-भंगरुर लौकिक उपायों से दुःख की आत्यान्तिक निबत्ति नहीं 
... हो सकती | सुख क्षण भंगुर होते हैं और इस कारण उनकी प्राप्ति परम पुरुषा्थ 
.. नहीं हो सकता (साँख्य प्रवचन भाष्य १२-४) । द 
... ८वेदान्त परिभाषा” के लेखक धमंराज्याध्यरीद्र ने सातिशब सुख और 
.. निरितशग्र सुब में भेद कित्रा है। सानिशय सुख विषय हैं सुब्व जो इन्द्रियों का विषयों 
.. से संयोग होते पर मिलता है। इन सुख में मात्राओं का भेद होता है। यह ब्रह्मा-.. 
. नन्‍्द का लौकिक प्रशासन है और सत्व-प्रधान चित्त को इनका अनुभव होता है । यह 
आनन्द की अधूरी छाया है । यह उत्पन्न और नष्ट होता रहता है । यह 
कन निरतिशय सुख याती ब्रह्मानन्द न उत्पन्न होता है, न नष्ट 
ग़िता है ।. कारण. अर्थात्‌ आत्मा को मन और देह. 
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के अभिन्‍न मानने के कारण जो समस्त दुःउ पैदा होता है उसका ब्रह्मानन्द की प्राप्ति 
के पण्चात्‌ सदव के लिये अनुच्छेद हो जाता है । सातिशय सुख की विभिन्‍न भात्रायें 
ती है, लेकिन निरतिशय सूख एक, समरस, नित्य, अविषयज और मात्रा-भेद से 
रहित होता है । ब्रह्म के अनुभव की तरह ब्रह्मानन्द भी आत्मा में सहज रूप से रहता 
। जो सहज है उसकी प्राप्ति कैसे ? अविद्या के आवरण के हटने से ब्रह्मानन्द 
अपने-आप प्रकट हो जाता है जब अविद्या की आत्यन्तिक निवत्ति हो जाती है। 

उसका उदय होता है । वही परम पुरुषार्थ है ।” 
(६ ) संयम और मात्रा (८४६0९ ० '९थ॥) 
अरस्तू ने सदगुण का विषय सुखों का अत्यधिक सेवत और उनसे बिल्कुल 


विरत होने के मध्य की स्थिति का चुनाव कहा है । बुद्ध ने भी सदगुण को मिताचार 


माना है जो ऐन्द्रिय सुख की प्राप्ति के लिये कामों के अत्यधिक सेवन से और कामों 
को बिल्कुल मिटा देने से भी भिन्‍न है | बुद्ध ने मिताचारी जीवन को साधु-जीवन _ 
माना है। उन्होंने न सुखवाद का समर्थन किया है ओर न सन्यासवाद का । पराथ 
का तथा ऊँचे भावों, अनुशासित इच्छाओं और शान्‍्त चिन्तन का जीवन बुद्ध को 
अभीष्ट है । मानव-जाति के हित के लिये और सब भूतों के हित के लिये आत्म-सयम 
करना धर्म का सार है | एक जैन दार्शनिक गुणभद्र ने माना है कि असयत विषय- 
सुखों का भोग आत्मा की साधुता को और उसकी नैतिक समता को नष्ट कर देता है. 
इस कारण बुरा है, लेकिन संयत विषय-सुख आत्मा की साधुता और नैतिक समता को 
बढ़ाते हैं इस कारण अच्छे हैं । अतः प्राकृतिक इच्छाओं, ऊंचे भावों और आवेगों को 
दबाना नहीं चाहिये, बल्कि बुद्धि के द्वारा उनका समन्‍्वय और तल्त्रीकरण करके उन्हें 
एक संगतिपूर्वक नैतिक जीवन का अंग बना देना चाहिये । यह मत आत्मपू्णतावाद 
([70080॥0797) की तरह है ।!" ! 
भगवदगीता में नियताचार को परम पुरुषा्थ का अपरिहार्य साधन माना 
गया है। नियताचार से अभिप्राय है--न अधिक खाना, ने अति उपासना कश्ना, 


न अति श्रम करना, न निश्चेष्ट बैठना, ने अति सोना, न बिल्कुल न सोना, न अधिक 


जागना, न बिल्कुल न जागता इत्यादि । नियताचार का मतलब है--मिताहार, 
मित-पान, मित-चेष्टा, मित-निद्रा, मित-जागरण इत्यादि। शरीर और चित्त की 


 मित क्रिया नियतचार है । (६:१६, १७, ४३०) | योग (मानसिक अनुशासन) के 





लिये मिताचार अपरिहार्य है । शरीर, वाणी और मन का संयम तथा इच्छाओं का 
संयम मानसिक समता के लिये अत्यावश्यक है। (१५५२-५३).। सौमनस्य, ४ शम, 





 आत्म-संयम और चित्त-शुद्धि के'मन के संयम हैं (१७१६) । अनियताचार से मान 288 रा. 


हमर मदर 
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शहद नीति.शास्त्र 
समता नष्ट हो जाती है और मन पृण्ता प्राप्त करने के योग्य नहीं रह जाता । 
_आत्म-संयम साधु-जीवत का आधार है। ५ ५. + 
छः बाह्य नियम (77(शप्ावा ॥.2त्त ) 

. (१) राजनैतिक नियम का नंतिक सानक--चार्वाक सुख को परम पुरुषार्थ 
मानते हैं और दुःख को नरक के तुल्य । वे राजा को परमेश्वर के तुल्य मानते हैं ।!7 
राजा ने अपनी प्रजा के ऊपर राजनीतिक नियम को लागू किया है, वही नैतिक 
मानक है। जो कुछ भी उसका आदेश हो वह सत्य या उचित है । जो उसका आदेश 

. नहीं है उसे करना अनुचित है । अगर कोई राजनीतिक नियम का उल्लंघन करता है. 
पोवहदण्ड केयोग्य है।....... आओ रे 

. (२) आप-पुरुषों का आदेश नेतिक मानक है--बुद्ध, जैन या तीथ्थकरों के. 
. आदेश कत्तंव्य हैं और जिसका उन्होंने निषेध किया है वह अकर्त्त॑व्य हैं ये साधु-सन्‍्त 
: अपनी इच्छाओं पर पूरी विजय प्राप्त कर चुके हैं और उनका मन पूर्ण रूपेण शान्त 
होता. है । इसलिये वे नैतिकता के विषय में एकमात्र प्रमाण होते हैं। जिनका वे 
आदेश करते हैं वह उचित है और जिसका वे निषेध करते हैं उसे करना अनुचित है । 
राजा की इच्छा औचित्य और अनौचित्य द्वारा निर्धारित नहीं है, क्योंकि राजा 
नेतिक दृष्टि से पूर्ण नहीं होता । यह बौद्धों और जैनों का मत है जो ईश्वर में 
विश्वास नहीं करते । बौद्ध बुद्ध को और जैन जनों को नैतिक आ प-पुरुष मानते हैं । 

रामायण में भी ईश्वर के आदेशों को नैतिक मानक माना गया है। लेकिन 
उचित का अथ ईश्वर के द्वारा आदिष्ट होना और अनुचित का अथ ईश्वर के द्वारा 
निषिद्ध होना नहीं है । ईश्वर के आदेश केवल यह प्रकट करते हैं कि कुछ बातों को 
: ईश्वर उचित समझता है और कुछ बातों को अनुचित समझता है। ईश्वरीय आदेश 
और निषेध उचित और अनुचित का प्रकाश करते हैं । है 

भगवद्गीता वेदों का कर्त्ता ईश्वर को मानती है जो पूर्णंता प्राप्त नैतिक 

शासक हैं । वह वैदिक की विधि-निषेधों को उचित और अनुचित की कसौटी मानती 
है । जो बेदिक विधियों की उपेक्षा करके अपनी क्षणिक इच्छाओं की पूर्ति में तत्पर 
.. रहता है उसे कभी शाश्वत सुख, पूर्णता और परम श्रेय की प्राप्ति नहीं हो सकती । 





उमर का अमाण केवल वेद है जो उचित और अनुचित का निर्धारण करते हैं । 
(१६२२-२३) । मर क 





रीय नियम (7शंगरल 7 छत)... कक हा 
. शंकर ने सापेक्ष लौकिक नीति और निरपेक्ष पा रमाथिक नीति के मध्य भेद 
क्रिया है। वह ईश्वर या समुण ब्रह्म को निर्गुण ब्रह्म से पिन्‍्त मानता है। ईश्वर 
| बह्म का विवतं है अर्थात्‌ वह माया की उपाधि से परिच्छिन्न या उससे प्रतिबिम्बित का 
ने | वह व्याव् हारिक जगत का कर्ता है और वेदों का भी कर्ता है, जिसमें उसके | हित 













































अपनी सामाजिक स्थिति के अनुसार निष्काम भाव से अपने विशेष कत्तंव्यों 





भारतीय नीति-शास्त्र क्‍ के ६. ररे्: 


आदेशों और निषेधों का संग्रह है । हमें व्यावहारिक जगत की सामाजिक नीति के : 


निम्न, सापेक्ष स्तर पर वेदों के विधि-निषेधों का पालन करना चाहिये। इसी समय 
हम उससे ऊपर उठने की योग्यता प्राप्त कर सकते हैं। जब हम उसके ऊपर उठकर 


अपने सत्य स्वरूप सच्चिदानन्द ब्रह्म को प्राप्त कर लेंगे तब हमें वैदिक विधि-निर्षेध 
मिथ्या प्रतीत होने लगेंगे । निरपेक्ष, पारमाथिक स्तर पर पहुँच कर हम वेदों के द्वारा 
आदिष्ट लौकिक कत्तंव्यों की अनावश्यकता को पहिचान लेंगे | वेदों के आदेश केवल 
व्यावहारिक दृष्टि से सत्य हैं और आन्तरिक नीति के उच्चतर स्तर में पहुँचने से 
उनका बोध हो जाता है । उस स्तर में बाह्य नियम की जगत आत्म-संतोष और 
आत्म-लाभ के आन्तरिक मानक नैतिकता के प्रमाण हो जाते हैं। उच्चतर नेतिकता 
का परिपाक आत्मा या ब्रह्म के अनभव या साक्षात्कार में होता है, और अविकल 
ज्ञान, आत्म-रति तथा आत्म-क्रीड़ा तथा अखण्ड आनन्द की प्राप्ति होती है । 

भगवदगीता में आत्म-संख, आत्मसंतोष और आत्म-क्रीड़ा को परम श्रेय 
माना गया है । ऐसी स्थिति उस समय होती है जबकि मनुष्य सारी इच्छाओं, पुण्य- 
पापों, धर्म और अधर्म के पार पहुँच जाता है । यह आत्म-बुद्धि (आत्म-न्ञान) से पंदा 
होती है। बुद्धियुक्तो जतातीह असे सुकृतदुष्कृत---२५० । प्रजहाति यदा कामान्‌ 
सर्वान्‌ पार्थ मनोगतान्‌ । आत्मन्येवात्मना तुष्टः स्थितप्रज्ञस्तदोच्यते । (२५५, २६५, 
२१७) 

मीमांसा के अनुयायी प्रभाकर अपूर्व को यानि अतीन्द्रिय नैतिक नियम को. 


मानते हैं ।!! 


(६) लोकस्थिति, लोकश्र य और लोक-संग्रह (5००४) 50कव्वाप्रा१) 


_पृरुषार्थ कहा है। लेकिन इसकी नंतिक प्रगति से संगति नहीं हैं; केवल नैतिक _ 
व्यवस्था से संगति है । जयन्त ने लोकसिद्धि यानि सामाजिक हित को भी परम 


पुरुषार्थ माना है । इस आदर्श की नैतिक प्रगति से संगति है ।?* हे 
महानिर्वाण तन्त्र में लोकश्रेय को नैतिक मानक माना गग्रा है। यह आदशे 


लोक-स्थिति के आदर्श से अच्छा है ।!१ 


भगवदगीता ने व्यावहारिक नैतिकता के स्तर में लोक-संग्रह को अर्थात्‌ 
सामाजिक कल्याण को परम पुरुषार्थ माना है। अपने वर्ण और आश्रम के अर्थात्‌ 
को करते 
रहने से मनृष्य ससिद्धि (पृर्णता) प्राप्त करता है, यदि बह मनुष्य-मात्र के हित 
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२४००... हक नीति-शास्त्र 


के लिये उनको करता रहे । (२२०) । बुद्धिमान्‌ पुरुष को मनृष्य-जाति के हित के 
लिए राग रहित होकर स्वधर्म का पालन करना चाहिए (३२५) । शंकर ने 'लोक- 
संग्रह” का अर्थ यह किया है कि दुराचारियों को पाप-क्रम से रोका जाये और सदाचारी 
बनने की शिक्षा दी जाये । इस प्रकार लोकसंग्रह मनुष्य का नेतिक नव-निर्माण करता 
है (शांकर-भाष्य, ३१२०) । भगवद्गीता ने सबं-भूत-हित को सबसे बड़ा लौकिक 
आदर्श माना है (११-५५; १२०१३; १६२; ते प्राप्नुवक्ति मामेव स्वंतभूहिते रता 
. १२४) । सर्व-भूत-हित ईश्वर की प्राप्ति का उपाय है। लेकिन जो आत्मानन्द, 
आत्म-सन्तोष को प्राप्त कर चुका है उसके लिए कोई कत्तंव्य शेष नहीं है (३:१७) । 
गीता पूर्ण अहिसां, विश्व-प्रेम, करुणा, सदभावना मंत्री प्रोपकार को सर्वोच्च धर्म 
मानती है (१६२, ३) । इस प्रकार यह स्पष्ट है कि कुछ पाश्चात्य आलोचकों की 
यह धारणा पूर्णतया असत्य है कि हिन्दू-नीति स्वार्थवादी है । 
(१०) आत्मा अनात्मा के विवेक-ज्ञान 
(छा5वाणांतन्रांग ० 50-॥0ा ९०-७८॥) 
सांख्य-दर्शन ईश्वर या ब्रह्म में आस्था नहीं रखता। वह अनेक पुरुषों 
(आत्मा) को मानता है जो कि नित्य शुद्ध, बुद्ध और मुक्त स्वभाव वाले हैं। चित्‌ 
(चैतन्य) आत्मा स्वरूप है, उनका आगन्तुक गुण नहीं । प्रकृति का पुरुष के भोग के _ 
लिये परिणाम होता है और उसके मोक्ष के लिये उनका प्रलय होता है। जगत्‌, 
शरीर, ज्ञानेन्द्रियाँ, कर्मेन्द्रियाँ, मन, बुद्धि और अहंकार प्रकृति की विक्ृतियाँ बुद्धि 
प्रकृति का विकार है और सुख और <दुःख, धर्म और अधर्म, ज्ञान और प्रयत्न 
बुद्धि की अचेतन वृत्तियाँ हैं। वे चेतन इसलिये प्रतीत होती हैं कि शुद्ध चेतन्‍्यरूप 
पुंरुष बुद्धि में प्रतबिम्बित होता है और बुद्धि की वृत्तियों का पुरुष में प्रतिबिम्ब 
पड़ता है । इसी कारण निष्किय और उदासीन स्वरूप वाला पुरुष सुख ओर दु:ख 
का भोक्ता और कर्मों का कर्त्ता प्रतीत होता है । पुरेष का न बन्ध होता है और 
न मोक्ष होता है । बन्ध और मोक्ष औपाधिक हैं । अविवेक के कारण पुरुष का बन्ध 
होता है । जब विवेक-ख्याति प्राप्त करके पुरुष अपने असली स्वरूप को बुद्धि, शरीर 
. इत्यादि प्रकृति की विक्ृृतियों से अलग पहिचान लेता है और बुद्धि की वृत्तियों को 
.. अपने गुण मानना छोड देता है तब वह मोक्ष की अपनी सहज अवस्था में आ जाता 
_ है। विवेक-ख्याति जिसके द्वारा कि औपाधिक बन्ध का अन्त हो जाता है, ताकिक 
ज्ञान नहीं है बल्कि अन्त:प्रज्ञात्मक है । पुरुषों का प्रकृति से संयोग अनादि है, किन्तु 
पुरुष की पृथक सत्ता की अन्‍्त:प्रज्ञा या विवेक-ख्याति से इस संयोग का. अन्त हो 
. सकता है | पूरुष का प्रकृति और उसकी विक्ृतियों से सादुश्य कदापि नहीं है । 
शुद्ध पृरुष के सहज मोक्ष की प्राप्ति के लिए यह आवद्यक है कि वह मन, बुद्धि और 
से नितानत अपरिच्छिन्त शुद्ध आत्मा को इस जीवित देह से भिन्‍न समझ 
;ति में अपने पूर्ण स्वातन्त्रय और कैवल्य का « 
की अंन्तःप्रज्ञा का 











































उदय हो जाता. है तब बुद्धि प्रकृति में 











बोध कर ले। जब प्रकृति से का, 
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लीन हो जाती है और वह आत्मा को अपने बच्चन में रख सकती है । अविवेक-राग 
:. और बन्धन का कारण है। विवेक वराग्य और मोक्ष का कारण है। विवेक पुरुष 
- की प्रकृति से जो आसक्ति है उसे तोड़ देता है। ज्ञान मोक्ष का साधन है । कर्म का 
कोई लाभ नहीं है । मोक्ष की प्राप्ति न काम्य कर्मों से हो सकती है और न तित्य कर्मों 
से । योगशास्त्र के प्रणेता पतञ्जलि ने अष्टांग-योग के अभ्यास को बलेशों के सुप्त 
संस्कारों को नष्ट करने के लिये आवश्यक माना है। यम (इन्द्रियों का संयम), नियम 
(नैतिक कत्तंव्य), आसन, प्राणायाम, प्रत्याहार (इन्द्रियों को विषय से खींच लेना), 
धारणा (मन को एकाग्र करना), ध्यान और समाधि योग के आठ अंग हैं । पतञ्जलि 
कैवल्य को अर्थात्‌ आत्मा की पृथक्ता को मोक्ष मानता है, यद्यपि वह ईश्वर को 
भी मानता है। ईश्वर का चिन्तन और सब कर्मों को ईश्वरापंण-बुद्धि से करता 
कैवल्य का साधक है । इसके विपरीत, शंकर आत्मा और ब्रह्मा के अभेद के साक्षात्‌ 
ज्ञान को आत्मा के सहज मोक्ष का साधक मानता है, यद्यपि साँख्य की तरह उसने 
भी बन्धन और मोक्ष को औषाधिक मात्र और अज्ञान से उत्पन्त माना है। साँख्य 
नित्य शुद्ध पुरुष और प्रकृति के विवेक (पाथ्थक्य) के ज्ञान पर बल देता है, जबकि 
शंकर शुद्ध आत्मा के सच्चिदानन्द स्वरूप ब्रह्म से अभिन्न होने के ज्ञान पर बल देता 
है। शंकर ने चित्त-शुद्धि के लिए कर्म को साधन-रूप में स्वीकार किया है । 
क्‍ ( ) प्रवत्ति और निवत्ति ( श्टशा-एबातल्याणा थाएं 8शा ९0॥0 08९४ ) 
शंकर ने नेतिक जीवन का दो भागों में भेद किया है--प्रवृत्ति मार्ग व 
निवत्ति मार्ग । प्रवत्ति मार्ग लौकिक इच्छाओं की पूति का मार्ग तथा निवृत्ति मांग 
लौकिक इच्छाओं की पूति से बचने का मार्ग है। पहिला मार्ग लौकिक आचार का 
निम्न स्तर है, जबकि दूसरा निवृत्ति मार्ग पारमाथिक नीति, या साधारण नीति से. 
ऊपर का, अर्थात्‌ आत्मा के ज्ञान का उच्चतर स्तर है ।!* 
अपने वर्ण तथा आश्रम के विशिष्ट धर्मों का और पृथ्वी और स्वर्ग में सुख 

प्राप्त करते के लिये वेदों और स्मृतियों ने जिन काम्य-कर्मों का विधान किया है 
उनका अनुष्ठान करने से अभ्युदय की सिद्धि होती है। जब उनका अनुष्ठात वासना 
से शून्य होकर, राग और द्वेष से मुक्त होकर, परिणामों का विचार न करते हुए 
केवल कर्तव्य समझकर किया जाता है तब इस प्रकार निष्काम भाव से किया हुआ 
कर्म चित्त को शुद्ध करता है, और शुद्ध आत्मा से सम्यक्‌ ज्ञान को. प्राप्त करने के. 


योग्य बना देता है जो निश्रेयस है । निवत्ति से अभिप्राय है सबं-कमे-सल्यास अर्थात्‌ 
सारे कर्मों का त्याग । इसमें व्यक्ति सारे काम्य-कर्मों का करना त्याग देता है। 
- फल की इच्छा न करते हुए अपने को पूरी तरह ईश्वर के ऊपर छोड़ कर करत्तेब्यों 
. को निष्काम होकर करना चित्त को निर्मेल कर देता है जो कि परम पुरुषार्थ की रा द 









































































































































२४२ द . नीति-शास्त्र 
पाथिव और स्वरगिक सुख की कामनाओं (पृत्नैषणा, वित्तेषणा औप लोक॑षणा) का 
नाश हो जाता है । तब उन सारे कर्मों का त्याग हो जाता है जो काम से उत्पन्न 
होते हैं। काम का कारण अवधि अर्थात्‌ आत्मा और देह के अशेद की मिथ्या-बुद्धि +-& 
है। ज्ञान मार्ग और कर्म -मार्ग के समुच्चय से परम पुरुषार्थ की सिद्धि नहीं हो सकती, 
क्योंकि कर्म तो अविद्या या अन्धकार है और ज्ञान प्रकाश यानी अविद्या का नाशक 
है। ये दोनों एक साथ नहीं रह सकते । इसलिये नि:श्रेयस की प्राप्ति केवल ज्ञान से 
हो सकती है (वही २११, २१, ३१, ३, १६ )। आत्मा के सम्यक्‌ दर्शन के बिना 
आसक्ति का पूरी तरह विनाश सम्भव नहीं है (वही २५६) । भगवद्‌गीता में यह 
माता गया है कि जिसे आत्मा का दर्शन हो चुका हो, जिसकी आत्मा में रति हो, जो 
आत्मा से सन्‍्तुष्ट हो और उससे खेलता हो, उसके लिए कोई कत्तंव्य शेष नहीं रहता 
(यः स्त्वात्मरतिरेव स्यादात्मपृश्च मानव | आत्मन्येव च संतुष्टस्तस्य कार्य न विद्यते) _ 
(३१६) | सर्वोच्य श्रेय (मोक्ष) सुकृत और दुष्कृत से परे है। वह आत्मा की अलौ- क्‍ 
किक अवस्था है (२५०) । इसके अतिरिक्त गीता में कहा गया है कि मनुष्य मात्र के 
कल्याण के लिए, फलों की कामना न करते हुए, ईश्वरापंण बुद्धि से अपने वर्ण और... 
आश्रम के विशिष्ट कत्तंव्यों को करते रहने से भी मनुष्य पृर्णता थ्राप्त कर सकता है... 
(क्ंणेव हिं ससिद्धिमास्थिता जनकादय: लोकसंग्रहमेवापि संपम्यन्‌ कर्तुमहसि | 
२२०; स्वकर्मंणा तमभ्यच्यं सिद्धि विन्दति मानव:--१८४६) । की 
रामानुज ने कत्तेंव्यों का निष्काम भाव से पालन, भक्ति और ज्ञान को मोक्ष 
की प्राप्ति के लिए आवश्यक बताया है गीता का लोक-संग्रह के लिए एक निष्काम- 
कर्म करने का सिद्धान्त शंकर के प्रवृत्ति-मार्ग (इच्छा और कर्म का रास्ता) और 
निवृत्ति मार्ग (इच्छा और कर्म के त्याग का रास्ता ) का समन्वय है व” 
(१२) आसूरी सम्पद (0था०णांब९ शं०6$) मल ओ 
भगवद्गीता में असुर अर्थात्‌ आसुरी वृत्ति के पुरुष के गुणों का वर्णन किया. 
गया है। दर, अभिमान, अहंकार, क्रोध, कटु शब्द, और अज्ञान असुर के गुण हैं जो 
उसे बन्धत में डालते हैं । असुर की ऐच्छिक कर्मों के शुभाशुभ---अर्थात्‌ कौन से कम 
... किये जाने चाहिये, तथा कौन से कर्म नहीं किये जाने चाहिये, का ज्ञान नहीं रहता । 
.._ उसे रूढ़ आधार का ज्ञान नहीं होता । वह सत्यवादिता और शौच का. अभ्यास नहीं 
.. करता । वह भौतिक जग्रत्‌ को सर्वस्व मानता है और ईश्वर में विश्वास नहीं करता | 
- वह क्र कर्म करने वाला और दूसरों को हानि पहुँचाने वाला होता है। वह विषय _ 
.._ सुख की करनी न बुझने वाली प्यास, दम्भ, अहंकार, अभिमान और मोह से प्रेरित 
.._ होकर अन॑ तिक कर्म करता है। वह सदैव क्षणिक शारीरिक सुख्धों के पीछे दौड़ता 
| अपनी चंचल इच्छाओं की पूर्ति हेतु धत का संचय करता है। वह 
अभिमान, बल, स्वार्थ मोह, ईर्ष्या, और आशा का दास होता है। 
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शास्त्रों की उपेक्षा करता है । वह भोगों के पीछे दौड़ता रहता है तथा कभी सुख 
प्राप्त नहीं करता । सुख की प्राप्ति ध्मं के आचरण व इच्छाओं की विजय से होती. 

। कामों के पीछे भागने से सुख-सन्तोष कदापि नहीं मिल सकता । असर को कक्मी 
पएृणता, शान्ति और सन्‍्तोष की प्राप्ति नहीं होती । जब कोई काम, क्रोध, लोभ 
आर अन्य पाशविक वासनाओं को जीत लेता है और श्रेय साधक कर्मों को करता है 

तब उसे परागति भ्राप्त होती है (१६४-३२) 
(१३) दंवी सम्पद्‌ (50979 ए॥7घ०४) 5208 
दव-तुल्य पुरुष के गुण इस प्रकार हैं : निर्भयता, चित्त का प्रसाद या शुद्ध 
प्रज्ञा के उदय का कारणभूत ध्यान का स्थैये, दानशीलता, इन्द्रिय-संयम, यज्ञों का । 
जय ठान, शास्त्रों का अध्ययन, तपस्या, सारल्य, मनसा-बाचा-कर्मणा हिंसा ने करता, 
सत्यवादिता, अक्रोध, त्याग, शम, अपशब्द न बोलना, सब प्राणियों के प्रति करुणा 
अलोभ, मादव॑, अनुचित कर्मों में लज्जा, निरथंक कर्मों से बचना, क्षमा, घधैय॑, शरीर 
ओर चित्त की शुद्धता, शत्रुता का अभाव, और अभिमान का न होना। उपरोक्त 
गुण मोक्ष के साधन हैं (१६१--३, ५) । इनका अभ्यास किया जाना चाहिये । 
(१४) स्थितप्रज्ञ के लक्षण (00(०5 ० ॥6 एशा९ट ) 
जिसकी बुद्धि स्थिर है वह सारी इच्छाओं का त्याग कर देता है और आत्मा 
में ही सन्तुष्ट रहता हैं। वह राग, भय और क्रोध से दूर रहता है। वह सम्पत्ति में 
हषित और विपत्ति में विषण नहीं होता । शुभ से उसे प्रसन्नता नहीं होती और 
अशुभ से उसे विषाद नहीं होता । वह पूर्णतया विरक्त होता है और किसी भी वस्तु 
के प्रति अनुरक्त नहीं रहता । वह अपनी इन्द्रियों को अपने विषयों से खींच लेता है 
और उन्हें अपनी बुद्धि के वश में रखता है । ज्ञानी पुरुष भी अपनी इन्द्रिणों को अपने 
वश में नहीं कर सकता; प्रयत्न से अपने को रोकते हुए भी उसका ध्यान विषयों 
की तरफ चला जाता है। लेकिन स्थितप्रज्ञ अपनी इन्द्रियों को पूरी तरह अपने वश 
में रखता है और अपने चित्त को ईश्वर में लगाता है जो कि उसके जीवन का 
सर्वोच्च ध्येय होता है। जो पुरुष सतत्‌ विषयों का चिम्तन करता है उसकी उनसे 
आसक्ित हो जाती है। आसक्ति से काम होता है। अगर काम की तृप्ति न हो... 
तो उससे क्रोध पैदा होता है | क्रोध से मोह पैदा होता है। मोह से स्मति-म्रश हि 
पंदा होता है जो ज्ञान-शक्ति को नष्ट करता है । जब बुद्धि का नाश हो जाता है... 
. तब पुरुष अपने श्र य की प्राप्ति नहीं कर सकता । जब पुरुष राग और द्वेष से पा 
विवर्जित होकर इन्द्रियों को पूरी तरह आत्मा के बश रखकर ब्िषयों का भोग करता 
.. है तब उसे असाद की प्राप्ति होती है । जब चित्त को प्रसाद प्रा त्त- हो... 
.. उसके सारे शोक़ जष्ट हो जाते हैं और उसकी बुद्धि शीघ्र प्रा ण्ठिः 
.._ जिसकी बुद्धि प्रतिष्ठित नहीं है उसकी ईश्वर में दढ़ श्रद्धा नहीं ह 
.. ईव्वर में श्रद्धा नहीं है उसे शान्ति प्राप्त हीं हो 
द घुब्बी नहीं हो धक़ता । जब्र मन तथा इन्द्रियाँ 










































































































श्ध्ड मीति-शास्त्र 
जाती हैं तब बुद्धि निश्चल हो जाती है और उसे दढ़ प्रज्ञा की प्राप्ति होती है । जो 
हमेशा काम-तृप्ति के सुख से पीछे दौड़ता रहता है वह कभी शान्ति प्राप्त नहीं कर 
सकता । लेकिन जो जल-घाराओं के मिलते रहने पर भी बिल्कुल शान्त रहने वाले 


समुद्र की तरह, कामों से बिल्क्रुल भी क्षुब्ध नहीं होता, वह शान्ति को प्राप्त करता 


है। जो सारे कामों का त्याग करता है, और आसक्ति और अहंकार से शून्य है, वह 
शान्ति प्राप्त करता है | शान्तिपूर्ण निःस्पुहता आत्म-संयम से प्राप्त होती है । कामों 
के उपभोग से काम कभी शान्‍न्त नहीं होते; वरन्‌ तृष्णा ही बढ़ती है। जब उनका 
पूरी तरह त्याग कर दिया जाता है तब मनुष्य को आत्म-प्रसाद प्राप्त होता है और 
उसे शुद्ध, चित्त और आनन्द की सिद्धि होती है। तब उसका जीवन ब्रह्ममय हो जाता 
है । यह स्थिति ब्राह्मी स्थिति कहलाती है । जब इस स्थिति की प्राप्ति हो जाती हैं 
तब मनुष्य कभी मोह-ग्रस्त नहीं होता । उसे अनन्त आनन्द की प्राप्ति हो जाती है 
और मृत्यु के उपरान्त वह ब्रह्म में लीन (ब्रह्म-निर्वाण) हो जाता है अथवा उसका 
ईश्वर से साधम्यं हो जाता है। (२।५४-७२; ५॥२१; ११॥२१; १४२७) । 


(१५) ईव्वरीय नियम (न्याय) (0[शां॥6 ॥॥क) 
न्याय-दर्शन ईश्वरीय विधान को नैतिक मानदण्ड मानता है। ईश्वर द्वारा 
आदिष्ट कर्म सत्‌ हैं। ईश्वर द्वारा निषिद्ध कम असत्‌ हैं। ईश्वर की विधियाँ और 
उसके निषेध वेदों में वणित हैं। वेदों की रचना ईद्वर मे की है । वह नेतिक नियमों 
को लागू करने वाला है । वे नियम शास्त्रों में पाये जाते हैं । नीति का स्रोत ईश्वर 
है। मनुष्य ईश्वरीय नियम का पालन करके धर्म या पुण्य अर्जन करता है और 
उसका उल्लंघन करके अधर्म या पाप अर्जंन करता है। मनुष्यों के ऐच्छिक कर्म 
संकल्प-स्वातन्ध्य से प्रेरित हैं । ऐच्छिक कर्म स्वयं-नियन्त्रित अथवा आत्म-नियन्त्रित 
हैं। मानव-स्वतन्त्रता ईश्वराधीन है । मनुष्य स्वभावत: इन्द्रियजण आत्म-सुख चाहता 
है। यह प्रवत्ति-मार्ग है । परन्तु उसको इन्द्रिय-दमन करके निवत्ति-मार्म पर चलना 


चाहिये | ईश्वरीय आदेश इस मार्ग को बतलाता है, इन्द्रिय-सुख या प्रेय: को छोड़ 


. कर परम हित या श्रेय: की प्राप्ति के साधनों को । 
(१६) धर्म (प्रभाकर) (श०ात्रा .8७) 


न्याय-दर्शन के अनुमार धर्म एक निश्चित गुण है। परन्तु एक प्रसिद्ध क्‍ 


_ मीमांसक प्रभाकर धर्म को नियोग अथवा एक वस्तुगत नैतिक आदेश मानते हैं जो 











. बंदिक आज्ञाओं में सस्निहित हैं । उन्तका कहना है कि धर्म वेयक्तिक नहीं है, आत्म- . 
गत नहीं है स्तुगत है । जो व्यक्ति धर्म का वालन करता है. वह ग्रुणवान्‌ 
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धर्म की स्वतन्त्र सत्ता होती है। बह अपनी सत्ता किसी व्यक्ति से प्राप्त नहीं करता । 
यह स्वयं प्रकट होने बाला तथा आत्म-सत्तात्मक है । यह अपनी सत्ता किसी परोक्ष 
अथवा अलक्ष्य से प्राप्त नहीं करता। यह सर्वोच्च अव्यक्तिगत नैतिक नियम है । 
धर्म स्वयं सिद्ध होता है । मनुष्य अपनी इच्छा से धर्म का निर्माण नहीं करता। यह 
एक प्रकार से कत्तंव्य-स्वरूप है। यह बाधक-कारक नहीं है। यह स्वयं ही अपना 
लक्ष्य है। यह किसी अन्य परोक्ष लक्ष्य की प्राप्ति का साधन नहीं है। धर्म का पालन 
धर्म के लिये ही करता चाहिये । कर्तव्य का पालन कत्तंव्य के लिये होना चाहिये। 
: फल की इच्छा अथवा उसका विचार किये बिना नियोग (धर्म) अनुसरण करना ही 
नतिकता है । प्रभाकर का यह विचार कान्‍्ट के विचार के सदृश है। परन्तु कान्ट 
का निरपेक्ष आदेश ((8880708| ॥79०7&7४७) व्यावहारिक बुद्धि का वस्तुगत 
नियम है । जबकि प्रभाकर का नियोग नैतिक व्यवस्था का एक इन्द्रियातीत नियम 
है । निरपेक्ष आदेश कत्तंव्य-स्वरूप हैं। परन्तु प्रभाकर का नियोग अथवा नैतिक 
. नियम एक परम सत्ता अथवा स्वयं-सिद्धि है। इस प्रकार, प्रभाकर और कास्ट दोनों 
ही बुद्धिवाद, और कठोरताबाद का समर्थन करते हैं, तथापि उनके विचारों में पर्याप्त 
भिन्‍नता है ।!* द 
. (१७) भगवदगीता तथा कान्‍्ठ का नोति-शास्त्र 

 (फुव्बाग़ाबए 088 जाते हकआआ?5$ ॥॥05) 

/ गीता समाज में व्यक्ति के स्थान अथवा जाति से सम्बन्धित कर्त॑व्यों के 
पालन पर जोर देती है | गीता के अनुसार करत्त॑व्यों के पालन में फल की कोई 





0५७०० 


को कोई स्थान नहीं हीना चाहिये । कित्त॑व्यों का पालन कत्तंव्यों के लिये ही होना 
चाहिये (अध्याय १८, श्लोक ६) । यहां तक गीता के उपदेशों और कान्‍्ठ के विचारों _ 
में समानता पाई जाती है । सर्वप्रथम, गीता में ईश्वर की श्राप्ति को सर्वोच्च शुभ 
माना गया है। ईश्वर की प्राप्ति के लिये ही कर्तव्यों का पालत होना चाहिये। 
(अध्याय १२, इलोक ४) । कान्‍्ट ईश्वर की प्राप्ति को सर्वोच्च शुभ नहीं मानता । 
दूसरे, गीता में लोक-संग्रह की दृष्टि से कत्तव्य पालच प्रर बल दिया है। कत्तंब्यों 
का' पालन समस्त प्राणियों की हित की दृष्टि से होना चाहिये। गीता के १२ वें 
.. अध्याथ और चौथे श्लोक में बहा गया है--“े प्राप्नुवन्ति मामेव सबंभुतहितेरता ॥”” 
यहाँ हित का अर्थ सुख नहीं है वरन्‌ न॑तिक शुभ है। समाज का सर्वोच्च सामान्‍य 
 हित'ही व्यक्ति-का मान्य हित है | यह व्यक्ति को ईश्वर की ओर ले जाता है। 
(अध्याय १२, श्लोक ४) | कानन्‍्ट ने चेरित्र-गुण अथवा सत्‌ इच्छा को सर्वोच्च हित 

_ माना है। यह व्यक्ति का हित है। कान्‍ट ने धर्म और आनन्द के पूर्ण समन्वय को 
पूर्ण शुभ माना है। यही व्यक्तिगत शुभ भी है। साध्यों के साम्राज्य का कान्‍्ट का 
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नैतिक नियम तथा निरपेक्ष आदेश पर बल दिया है । उसने शुभ को सत्‌ से उच्च 
नहीं माता है। उसका नीति-शास्त्र वैधानिक है, परन्तु गीता का नीति-शास्त्र उद्देश्य 
प्रधान है । कान्‍्ट का नीति-शास्त्र व्यक्तिगत है और गीता का विश्वगंत है। तीसरे 

न्‍ट का नीति-शास्त्र एक प्रकार का सन्यासवाद है परन्तु गीता में सम्यास का 
समर्थन नहीं किया गया । कान्‍्ट भावनाओं और मनोवेगों को कुचल डालते के पक्ष में 
है परन्तु गीता में सभी भावनाओं को कुचलने का आदेश नहीं दिया गया। राग 
हंष, अविद्या (अज्ञान), मोह, भंय, क्रोध, दुःख, घृणा, द्रोह, दुर्भावना तथा अन्य 
दोषपूर्ण मनोवेगों और पशु-प्रवृत्तियों को नष्ठ कर देना चाहिये। (१८। ५३; 
१ 6४; - दे 4 ३७; ४३१६ ४॥.१०,--२२४- ५१ २३, २६; २८. १०:। १५४, 
१५। ५; १६। ४, १०, १२, १६, १८, २१) । परन्तु जीवमात्र के प्रति सदिच्छा 
. और प्रेम, दुखियों के प्रति सहानुभूति, अपराधियों के प्रति क्षमा, संतोष, उदासीनता, 
शान्ति, मानसिक संतुलन, ईश्वर में आध्था और श्रद्धा का विकास किया जाना चाहिये 
(१६।२; १३।८; १२। १३, १६, १८, २०, ११। ५५) | ईश्वर, मनुष्य, 
और जीवमात्र के प्रति प्रेम को नहीं मिठाना चाहिये। कान्‍्ट का नीति-शास्त्र 
सन्‍्यासवादी है। परन्तु गीता में निहित नीति-शास्त्र ऐसा नहीं है। यह तनिःस्वार्थ 
भाव से मानवता की सेवा द्वारा ईश्वर की प्राप्ति का नीति-शास्त्र है। यह मानवता 
के नेतिक हित के लिये अपने निश्चित कन्न॑व्य के पालन का शास्त्र है | (१२॥४)। 
चौथे, गीता का नीति-शास्त्र धारमिक अथवा नैतिक है। काट के-धर्म सिद्धान्त से. 
इनका कोई सम्बन्ध नहीं है । गीता कर्म, ज्ञान और भक्तियोग का समंन्वय है । कर्मों 
के लिये कर्मयोग, ज्ञानी के लिये ज्ञानयोग एवं भक्त के लिये. भक्तियोग है। कान्‍्ट ने 
इन तीतों की चर्चा नहीं की है । इसलिये कान्‍्ट के नीति-शास्त्र में ऊपरी समानता 
दिखाई पड़ती है।] गीता का नीति-शास्त्र बुद्धिवाद की अपेक्षां आत्म-पूर्णताबाद 
 आत्म-उपलब्धिवाद के अधिक निकट है। हर घर 
(१८) गीता का कर्मयोग (6॥9 : एआआआ॥9029) 

अकर्म से कर्म उत्तम है। जीवन कर्म पर निर्भर है । कोई भी व्यक्ति एक 


क्षण के लिये भी निष्क्रिय नहीं रह सकता । (३ ॥ श्लोक ५; १८। ११ ) । निष्क्रियता 
: मृत्यु के सदृश है (३। ८) । गुण और कर्म के अनुसार ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शद्र 
.. चार वर्ण माने गये हैं (४। १३) । सल्व, रज:, तथा तम: उनके स्वभाव की विभिन्‍न 
.  मनोवज्ञानिक प्रवत्तियाँ हैं । ब्राह्मणों में सत्व प्रधान होता है तथा क्षत्रियों में रज: प्रधान 
. होता है। क्षत्रियों में सत्व रज: की आधीनंता में रहता है। बैध्यों में भी रज: प्रधान 
हे नम तम रज के आधीन रहता है । शूद्रों में तम प्रधान होता है, उनमें रज 
पैन रहता है (शंकराचार्य गीताभाष्य, अध्य।|य ४, इलोक १३ )। उनके कत्तंव्य 

नयत कर्म होते हैं । (१८ । ४१) । वे अपने नियत-कर्म के पालन द्वारा सर्वोच्च 
जिक हित की प्राप्ति दे वे भिन्‍्त मानसिक स्वभाव 
































भारतीय नी ति-शास्त्र रेड 
गीता भी ब्रेडले (9830]69) को भांति (मेरा स्थात और उससे सम्बन्धित 
.. कत्तंव्य) यह धारणा लेकर चलती है। प्रत्येक व्यक्ति कुछ मानसिक रुचियां लेकर 
$ जन्‍म लेता है। समाज में उसका स्थान इन रुचियों द्वारा ही निर्धारित होता है । | 
समाज के भीतर अपने स्थान के उपयुक्त नियमित कत्तंव्यों का पालन करके ही वह 
समाज का हित तथा अपने वास्तविक स्वरूप का हित कर सकता है। ब्रेंडले की 
इस धारणा को गीता ने स्वधर्म का नाम दिया है जो स्वभाव के अनुसार निश्चित 
होता है। (१८। ४५८) । गीता स्व-धर्मं के पालक को लोकसंग्रह एवं भगवत्‌ प्राप्ति 
की दृष्टि से महत्व देती है। परल्तु ब्रेडले का मत है कि समाज के भीतर अपने 
स्थान से सम्बन्धित कर्तव्यों का पालन करके व्यक्ति आत्मलाभ करता है अर्थात उसे . 
अपने अनन्त और अमर स्वरूप की प्राप्ति होती है । क्‍ 





गीता चारों वर्णों के कत्तंव्यों का वर्णन क्रमश: इस प्रकार करती हैं। 
ब्राह्मणों को इन्द्रिय-निग्रह, मनस-निग्नह्‌ अथवा मानसिक सन्तुलन, तपस्या, शुचिता, 
क्षमाशीलता, निर्भीकता, बुद्धिमत्ता, ज्ञान एवं श्रद्धा के गुणों का संचय करना चाहिये 
(१८ । ४२) क्षत्रियों को शूरता, साहस, दृढ़ता, कष्ट-साध्यता एवं युद्ध से पराड़- 
मुख न होने, सहदयता तथा शक्तिशालिता के ग्रुणों का विकास करना चाहिये । उन्हें 
न्यायसंगत युद्ध में प्रवृत्त होना चाहिये (२। ३१, ३०) वैश्यों को पशु-पालन 
: कृषि, व्यापार एवं वाणिज्य कार्य करता चाहिये एवं श॒द्रों को उच्च -वर्णों की सेवा 
$ करती चाहिये । (१८। ४४) । वर्ण गुण पर आधारित है, भिन्‍न वृत्तिक समूह हैं। 
. वे बंश-गत प्रतीत नहीं होते । योगी श्री अरविन्द का भी यही मत है । व्यक्ति अपने 
नियत कर्मो का पालन करके ही सिद्धि प्राप्त कर सकता है। बह कर्म के द्वारा 
। ईश्वर की पूजा करता है (१८ | ४५-६) । गीता के अठाहरवें अध्याय में कहा है-- 
दर 'श्रेयान्‌ स्वधर्मों विगुण परधर्मात्‌ स्वनुष्ठि-तातू । स्वाभावनियतं कर्म कुवेन्नाप्नोति, 
/ किल्विषम्‌ (5७) । पर-धर्म श्रेष्ठ होने पर भी अपना विग्रुण धर्म भी अच्छा है। 
स्वभाव के अनुरूप कार्य करने वाले को पाप नहीं लगता है 














नियत कर्म का पालन राग और दहेष अथवा फल पभोग 

किया जाना चाहिये (२। ४७, ५१; ३.८, १६; ५। १० 

७ ]२५; १८। ६) । हमें केवल कम करने का अधिकार है 

. नहीं (२॥ ४७) । नियत कर्मों के पालन का एके बहै। पर 
.. फल ईश्वर की इच्छा पर निश्चर होता है । हमें अपने कार्यों के फल को पर 

$. समरपित करता चाहिये। (१२ । ६) | फल्ल के पीछे भटकने बाले दया के 
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परम शान्ति प्रदान करता है (५। १२; $ । २८) । जो व्यक्ति कम॑ फल का परि- 
: त्याग करके कर्म करता है वह सन्‍्यासी है, तथा योगी है (६ । २, २) | सच्चा त्याग 
समस्त कर्म के फल का त्याग है (१८ । २, ११)। अपने सहज और नियत कर्म का 
पालन आसक्ति और फलेच्छा को त्याग कर करना ही सात्विक त्याग है (१८ । ३, 
२३, ४७, ४८) गीता का नीति-शास्त्र कान्‍्ट की भाँति सुखवाद और उपयोगितावाद 
का विरोधी है । 

हमें अपने कर्मों में प्रेम और घृणा, राग और द्वेष, अस्मिता और अह॒कार 
काम और क्रोध, ईए्या तथा लाभ, आत्म-प्रशंसा और पाखण्ड, द्रोह और हिसा, तथा 
इनके अतिरिक्त अभ्य निम्न कोटि के मनोवेगों और संवेगों द्वारा परिचालित नहीं 
होना चाहिये (१८। ५३, ४ १०, १२, १६, १८, २१, १५। ५, १२। १५)। 
हमें समता का विकास करना चाहिये (१४ | २४, २५, १९। १८) । सफलता और 
असफलता, सुख और दु:ख, जय-पराजय, लाभ और हानि सब निम्नतर इच्छाओं 
पर विजय प्राप्त करनी चाहिये (२। ३८, ४८, १२। १३, १७, १६) । लाभ की 
अवस्था में हर और सुख तथा हानि की अवस्था में खेद और दुख पर विजय प्राप्त 
करनी चाहिये (१२। १७, २ | ५७) | स्वार्थ-प्रधान इच्छाओं का दमन करना 
चाहिये (२। ७१)। समस्त अहुं-प्रधान इच्छाओं को ईश्वर की ओर उन्मुख कर 
मानवता की सेवा में लगा देना चाहिये । उनको श्रेष्ठतर बता कर तथा उनका दंबी- 
करण करके उन्हें परमा्थ मुलक इच्छाओं में परिवर्तित कर देना चाहिये। यहाँ तक 
गीता का नीति-शास्त्र कान्‍ट के बुद्धिवाद के समान ही है। परन्तु गीता समर 
प्राणियों के प्रति प्रेम एवं सदिच्छा, दुखियों के प्रति सहानुभूति, सबके प्रति सद्व्यव- 
हार व दया, अपराधियों के लिये क्षमा, सभ्यता, नम्रता, सन्‍्तोष, निर्भगता, आत्म- 
त्याग के प्रयोग का निषेध नहीं करती (११। ५४५; १२९। १३। १६, १६ । २, ३)। 
पत्नि, पुत्र एवं परिवार के संकुचित प्रेम से ऊपर उठना चाहिये (३।१०)। सबके 
प्रति व्यापक प्रेम का विकास करना चाहिये | सर्वभूत-हित तथा लोकसंग्रह हमारे 
कर्म के प्रयोजन होने चाहिये (१२। ४; ३।२०)। स्वार्थ को नष्ट कर देना 
चाहिये । स्वार्थ-रहितं मानवता का विकास करना चाहिए (२॥ ७१) । गीता अहूं- 
_ प्रधान-इच्छाओं को दंवीकरण द्वारा परार्थभूलक इच्छाओं में परिर्वातित करने के पक्ष 
में है। गीता संवेदना तथा इच्छारहित अकम के पक्ष में नहीं है। कर्म का त्याग 
. संच्यास नहीं है । इससे कभी भी पूर्णत्व की प्राप्ति नहीं हो सकती (३। ४) । कर्मों 
.. के फल का ईश्वर में समपंण ही सच्चा संन्यास है । नियत कत्तंब्यों का सतत एवं 
रहित पालन करना ही सच्चा संन्यास है । संकीर्ण स्वार्थमुलक इच्छाओं का त्याग 
स्वार्थ रहित इच्छाओं का विकास सच्चा संन्यास है। गीता का तीति-शास्त्र 
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हित अथवा ईश्वर-प्राप्ति का नीति-शास्त्र है। अतः इसे संनन्‍्यासवाद नीति-शास्त्र 
हीं कहा जा सकता । 
गीता कर्मकाण्ड तथा औपचारिकता का खण्डन करती है। बाह्य-कममकाण्ड 

से यह आवश्यक नहीं है कि आत्मा का आन्‍न्तरिक जीवन अवश्य ही पवित्र हो जाये । 
यह आमस्तरिक प्रयोजनों और अभिप्रायों की पवित्रता पर बल देती है (४: २३ 
३३) । यह संकल्प शक्ति के नतिक-करण तथा आत्मा के पवित्रीकरण पर तथां 
ईश्वरीय इच्छा के सम्मुख मानवीय-इच्छा के सम्पूर्ण समपंण अर्थात्‌ सीमित आत्मा 
की परमात्मा के साथ पूर्ण आत्मीयता पर अधिक बल देती है (१८ : ६१, ६२, 
६६) । गा क्‍ ही 

गीता अमानित्व, अदम्भित्व, अहिसा, क्षमा, सरलता, आचाय॑-सेवा, शुद्धता, 
स्थिरता, आत्मसंयम, इन्द्रियों के विषयों में वेराग्य, अहंकार-रहितता, जन्म-मरण 
व्याधि, आदि दु:खों का निरन्तर भान, अनासक्ति, अमोह, समचित्तता (१३ : 5-१०) 
तुष्टि, तप, दान, ज्ञान, संत्य, दम, शम (१० : ४, ५) समस्त प्राणियों के प्रति 
प्रेम, करुणा तथा दृढ़ निश्चथ (१२ : १२, १४), आदि गुणों के विकास का पाठ 
सिखाती है । द 


(१९) अद्ठव त वेदान्त की नीति-शास्न्र (7श्मा5८शावेशाबओं ॥प्रतेक्षआ०ग्रांआ। )--- 

समस्त ऐच्छिक कर्मों का प्रधान उद्देश्य सुख की प्राप्ति है। इसमें दुःख का 
पूर्ण विरोध निहित है। ऐच्छिक कर्मों के अन्य उद्देश्य इसके आधीन होते हैं । 

सुख की प्राप्ति के साधन होते हैं। सुख दो प्रकार का होता है--(१) सर्वोच्च 
सुख-अथवा अनन्त सुख । इसे आनन्द कहते हैं। (२) सीमित सुख अथवा इन्द्रिय 
न्‍्य सुख । इन्द्रियजन्य-सुद्ू अनुभवगम्य पदार्थों के उपभोग से उत्पन्त होता है। यह 
आनन्द का एक अपूर्ण प्रतिबिम्ब है। आनन्द प्रम सत्ता अथवा ब्रह्मत्‌ है। ब्रह्मन्‌ अपरि- 
 मित् आनन्द की स्थिति है। इसकी प्राप्ति सर्वोच्च शुभ है। यह मुक्ति की अवस्था है। 
यह समस्त दुःख और पीड़ा को नष्ठ कर देती है। आनन्दात्मक ब्रह्म प्राप्ति 
अर्थात्‌ अमर एवं अपरिमित आनन्‍्दस्वरूप ब्रह्म की प्राप्ति सर्वोच्च हित है। जीव 
और ब्रह्म की प्रकृति एक ज॑सी ही है। आत्म-प्राप्ति अथवा ब्रह्म-प्राप्ति जीवन का 
सार तत्व है ।!* 


द बंदिक साहित्य जो कि आत्मा का परम सत्ता के साथ तदाकार कर देता हैं 
उसका श्रवण उनके अर्थ का समझना, उन पर मनन करना तथा उनके आधार पर 
 तक॑ करना एबं चित्त को उपभोग के बाह्य पदार्थों से उपराम करके परमात्मन्‌ 
अथवा ब्रह्मन पर केन्द्रित करना, अर्थात्‌ निदिध्यासन ब्रह्म परमात्मा अप 
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थवा अहंकार में प्रतिबिम्बित जीवात्मा की पारमाथिक सत्ता नहीं है। इसकी 
व्यावहारिक सत्ता है। परमात्मा अथवा ब्रह्म ही इसकी पारमाथिक सत्ता है। जब 
जीवात्मा ब्रह्म में अभेद की उपलब्धि करती है, तब इस परम निःश्रेयस की प्राप्ति 
होती है । हे 
दस (इन्द्रिय-निग्रह), शम (चित्त-निग्नह), उपरति (मानसिक उद्देग का 
अभाव), तितिक्षा (ऊष्ण, शीत, भूख और प्यास का सहन) समाधान (चित्त का 
ब्रह्म में एकाग्र होना), गुरु के आदेश में श्रद्धा, नित्यानित्य--विवेक, इहामुत्त-फल भोग- 
वेराग्य (इस जगत और स्वर्ग दोनों के भोगों के प्रति बैराग्य) में मुक्ति अर्थात्‌ बह्ना 
अथवा प्रकृत आत्मा की प्राप्ति की इच्छा की शर्तें हैं। भोग के पदार्थों की उपस्थिति 
. रहते हुये भी मानसिक उद्वेग का अभाव अर्थात्‌ उपरति ही संन्यास है। कुछ वेदान्तियों 
' के अनुसार वे संन्‍्यासी ही, जिन्होंने जगत का त्याग कर दिया है, वेदान्त ग्रत्थों को 
. पढ़ने के अधिकारी हैं। अन्य वेदान्तियों की धारणा है कि भोग के पदार्थों के रहते हुये 
भी जिन ग्हस्थों का चित्त विचलित नहीं होता वे वेदान्त ग्रन्थों का श्रवण करने के 
अधिकारी हैं। ग्रन्थों का श्रवण, मनन और तनिदिध्यासन, ये तीन सभी आशभश्रमों के 
व्यक्तियों के समान-धर्म हैं। ईश्वर की पूजा भी ब्रह्मसाक्षात्कार का एक कारण है । 
इससे चित्त एकाग्र हो जाता है जिसके द्वारा ब्रह्म साक्षात्कार में सहायता मिलती है । 
ईश्वर की भी पारमाथिक सत्ता नहीं है। वह माया में ब्रह्म का प्रतिबिम्ब है, जिसकी 
व्यावहारिक सत्ता है । 

कोई भी कार्य केवल काम्य कर्मों की पूर्ति के उद्देश्य से नहीं किया जाना 

| चाहिये। निषिद्ध कर्म भी नहीं किये जाने चाहिये । विहित नित्यकर्म आसक्ति के बिना 

पूर्ण किये जाने चाहियें। दैनिक पूजा, प्रार्थंता आदि नित्य कर्म हैं। वे चित्त की 
शुद्धि करते हैं (गीता पर शंकर भाष्य, अध्याय ४ : १८ )। कत्तंव्यों का समपंण 
ईश्वर के चरणों में करना चाहिये । वे मनुष्य को सत-ज्ञान, गढ़दष्टि अथवा सहज 
ज्ञान प्रदान करते हैं। शंकराचाय सहुज-ज्ञान को ब्रंह्म-साक्षात्कार का साधन मानते : 

हैं। आत्मा ही ब्रह्मन्‌ है। आत्मा अथवा पूर्णत्व का सहज ज्ञान सर्वोच्च ज्ञान पर 
. निर्भर है जिसके पूर्व समस्त कत्तंव्यों का त्यांग होना आवश्यक है। (पूर्व पुस्तक 
प्रस्तावना) । इन्द्रिह-निग्रह, चित्त-निग्रह आदि द्वारा श॒द्ध हुआ मन आत्मा के सहज 
ज्ञान का माध्यम है (पूर्व पुस्तक २। २१ ) शंकर आत्मा अथवा ब्रह्म की प्राप्ति 
के लिये स्त्री, पुत्र, सम्पत्ति तथा इहलोक और परलोकः में सुखोपभीग की इच्छा 
अर्थात्‌ भोग के बाह्य पदार्थों की समस्त इच्छाओं के नाश को अनिवार्य मानते हैं 
कर (पुृष उ्तक ६९०: ८ ) समस्त कमी का मूल काम हे है 
अविद्या है। आत्मन्‌ अनात्मन्‌ परस्पर भघिल्‍्न हैं। आत्मन को अनात्मन द 
कि विद्या का ताश विद्या 
था सावंकालिक स्वरूप 
तथा अहुंकार 

































































_(कठोपनिषद २, १, १; ईशोपनिषद, १, ८ पर शंकरभाष्य) | शुद्ध-चेत्ना तथा 


धर्म-अधर्म के नाश द्वारा होती है । धर्म से सांसारिक सुख मिलता है तथा अधर्म से 
सांसारिक दुःख (कठोपनिषद १, २, १६--शंकर भाष्य) । इन दोनों का उदय कर्म- 
. से होता है। कर्मों का कारण कामना और अज्ञान है । जब एक आत्मा अंथवा ब्रह्म 


शंकर के नीति-शास्त्र को हम शुद्ध आत्म-पूर्णतावाद अथवा आत्म बुद्धिवाद कह 


(२०) अह्ठ त वेदान्त के नीति-शास्त्र की आलोचना 


लिये संन्यास के महत्व के विषय में अतिश्योक्ति की है। उन्होंने संन्यासवाद के 


.. स्वातन्त््य पर निर्भर हैं।. 
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'२५१ 
में से कोई भी आत्मा नहीं है। सत्ज्ञान अथवा विद्या उसी व्यक्ति में अवतरित होती 
है, जोकि इन्द्रिय-निग्नरह, चित्त-निग्रह, आदि द्वारा पवित्र हो गया हो। विद्या की 
प्राप्ति के लिए नित्य-कर्मों का पालन, उनका ईश्वर के चरणों में समर्पण इहलोक 
तथा परलोक में भोग की समस्त कामनाओं का नाश एवं जगत का त्याग आवश्यक है। 
शंकर का नीति-शास्त्र संन्‍्यासवाद तथा शुद्ध आत्मपृर्णवावाद का मिश्रण है । शुद्ध 
आत्मा निगु णग, अतिमानस इन्द्रियानुभवातीत प्रज्ञागम्य है। यह सच्चिदानंद ब्रह्म 
आत्म-लाभ अथवा ब्रह्म प्राप्ति के लिये पूर्ण स्वभाव-प्रवृत्ति-निरोध अनिवायं है। 


आनन्द, ब्रह्म अथवा आत्मा की तदाकारिता का ज्ञाच (विद्या) आत्म-लाभ है। 
यह जगत के पदार्थों और जीवों की अनेकता के विवादास्पद, बौद्धिकता अथवा 
तकंयुक्त ज्ञान से परे हैं। इस सिद्धान्त को शुद्ध आत्मा-पूर्णावाद कहा जा सकता 
है । इसे आत्म-बुद्धिवाद भी कहा जा सकता है । क्योंकि आत्मा की सर्वोपरि श द्धि 
धर्म-अधरमम के नतिक भेद से युक्त बाह्य जगत से परे उठकर ही सम्भव है। धर्म की 
प्राप्ति के लिये नियत कर्मों की पूति आवश्यक है । निषिद्ध कर्मों के करने से अधर्म का 
संचय होता है । आत्मा की पूर्ण शुद्धि उसके सहज ज्ञान, समस्त कर्मो के त्याग तथा 


के सत्य-ज्ञान अथवा उसकी सहज अनुभूति के द्वारा अविद्या का नाश हो जाता है, 
तब आत्मा को परा-बुद्धि अथवा उसके पूर्ण ब्रह्मत्व की प्राप्ति होती है। इस प्रकार 


सकते हैं । 


(एम्रामलंत्रा 0 4004 ५९१७६ 7८४) का 

ब्रह्म अथवा आत्मा को प्राप्ति ही सर्वोच्च शुभ है | यह ब्रह्म शद्ध अस्तित्व _ 
(सत्‌), निविषय चेतन्य (चित्‌) तथा सुख-दुःखातीत एकान्तिक आनन्द है। तात्विक 
आलोचनाओं पर ध्यान न दिया जाता तो यह सर्वथा तकसंगत है । परन्तु इसकी 


प्राप्ति के साधन की आलोचना की जा सकती है । शंकर ने ज्ञान पर अत्यधिक 
बल दिया हैं तथा कर्म की अवगणना की है । उन्होंने सर्वोच्च शभ की प्राप्ति के. 


नीति-शास्त्र अथवा सहज इच्छाओं के दमन अथवा एषणा त्य,॥ग का गलत समर्थत्र 





ऑफ * 
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(२१) बुद्ध का अहिसात्मक नीति-शास्त्र (87045 0०5 ० 3॥ंव5७)-- 
:. बुद्ध ने स्पष्ट रूप से अहिसा के नीति-शास्त्र का प्रतिपादन किया है । उनका 
. कथन है कि--“समस्त प्राणी, प्रसस्न, सुखी, सुरक्षित और प्रसस्न-चित्त हों (” 
_ (मेत्तासुत १४४, १४६) । “कोई किसी को धोखा न दे, किसी स्थान में किसी से घृणा 
न करे तथा क्रोध या प्रतिकारवश किसी को क्षति पहुँचाने की इच्छा न करे” 
_(मेत्तासूत १४०) । “क्रोध को प्रेम से और दुष्टता को सज्जनता से जीतो क्योंकि 
घृणा का नाश कदापि घृणा से नहीं किया जा सकता । घृणा से प्रेम नष्ट होती 
है” (धम्मपद १५) । “सज्जनता का बदला सज्जनता से देना अच्छा है । परस्तु 
दु्जंनता के बदले में सज्जनता का व्यवहार और श्रेयस्कर है” (बोधिचर्यावतार) । 
“श्रेष्ठ मनुष्य हानि पहुँचाने वालों के प्रति भी करुणा से द्रवित हो जाते हैं" 
(अवदान-कल्पलता) । “जो व्यक्ति मूखंतावश मुझे हानि पहुंचाता है मैं उसे बिना 
शिकायत के अपने प्रेम का संरक्षण दूँगा ।” “वह मुझे जितना कष्ट पहुँचायेगा मैं उसे 
उतना प्रेम दूंगा ।” (बयालीस खण्डों के सूत्र) । “पवित्र विचारों और प्रेम की 
पूर्णता द्वारा मैं दूसरों के प्रति वही व्यवहार करूँगा जो मैं अपने प्रति चाहता हूँ। 
(ललित विस्तार) ।” घृणा को प्र॑म से जीता जाता है । “जिसके हाथ में घाव नहीं 
होता वह विष को छू सकता है। विष उसके हाथ पर कोई प्रभाव नहीं करता । जो बुराई 
नहीं करता उसके लिये संसार में कोई बुराई नहीं ।”” (धम्मपद & : १ २४) । हानि. 
पहुँचाने वाला व्यक्ति श्रेष्ठ व्यक्तियों की पवित्रता को नष्ठ नहीं कर सकता। वह 
उसकी आत्मा को स्पर्श नहीं कर सकता । “यदि कोई मनुष्य किसी निर्दोष सरल 
व्यक्ति पर चोट पहुँचाता है, तो उसी पर बुराई टूट पड़ती है, जैसे कि वायु की 
विरोधी दिशा में फेंकी गई धूल ।” बुराई को भलाई द्वारा जीतना चाहिये । “किसी 
से कठोरतापूर्वक मत बोलो क्योंकि जिनसे तुम इस प्रकार बोलोगे वह तुमसे भी इसी 
प्रकार बोलेंगे। क्रोधपूर्ण भाषण दुःखदायी होता है । तुम्हें घू से के बदले में घृसे 
मिलेंगे ।” (१०।१३३) । “क्रोध और विद्वेष को प्रेम से जीतो । हिसा में से 
.. हिसा उत्पन्त होती है। उसे प्रेम द्वारा शान्त कर देना चाहिये।”” “बुद्ध ने धैय॑ को 
सर्वोच्च तप तथा निरन्तर सहनशीलता को सर्वोच्च निर्वाण कहा है। क्योंकि जो 
. मारता है वह तपस्वी नहीं है और जो दूसरों की मानहानि करता है वह सन्‍्त नहीं 
. है।! (१०१७४) “मैं गालियों को मौन पूर्वक सहूँगा, जिस प्रकार युद्ध में हाथी 
.. मनुष्य से निकले तीरों को सहता है क्योंकि संसार दुष्ट प्रकृति का है ।” (२३॥१२०)। 
.. बुराइयों को हिसा द्वारा कुचलने की अपेक्षा धैप्रेपुवंक सहन करना चाहिये । धैये- 
. पूर्वक-सहनशीलता हिंसापूर्ण विरोध की अपेक्षा श्र यस्कर है। सहनशीलता का अर्थ 
सम्मुख आत्मसमपंण नहीं है बरन्‌ यह ऐसी नंतिक शक्ति का संग्रह है जिसके . 
का होना ही असम्भव हो जाता है। “विजय से घुणा उत्पस्त होती है .. 
न होता है । जिसने जय-पराजय दोनों का त्याग कर 




















*- रे४। ४०५, ४०७) । “किसी को ब्राह्मण पर आक्रमण वहीं करना चाहिये, परन्तु 
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दिया है वही प्रसन्‍न है” (१० । २०१) । यदि दुष्ट को हिसा द्वारा कुचल दिया जाय 
तो दुष्ट अपने हृदय में घृणा और शत्रता को स्थान देता रहता है तथा फिर से हानि 
पहुँचाता है । अतः हिंसा को प्रेम, सहनशीलता द्वारा जीतना चाहिये। “क्रोध को 
प्रेम से और दुष्टता को सज्जनता से जीतो । लोभी को उदारता द्वारा और झूठे को 
सत्य द्वारा जीतो ।” (१७।२२३) | दूसरों के दुर्गणों पर अपने ग्रुणों द्वारा विजय 
प्त करो । यदि कोई व्यक्ति हिंसा करता है तो वह न्‍्यायपरायण नहीं । “जो व्यक्ति 
सत्‌-असत्‌ में विवेक करता है, विद्वान है और दूसरों का पथप्रदर्शन करता है, अहिसा 
का अनुसरण करता है वह ही न्‍्यायशील है|” (१६ । २५६) । हिंसा को नष्ट कर 
देना चाहिये । हमें न्याय, समता और धर्म का आश्रय लेना चाहिये । “जो जीवधारी 
नुष्य प्राणियों को सताता है वह आर्य नहीं है । आये वही है जो उनको कष्ट नहीं. 
पहुँचाता है” (१६।२७०) । हिसा बबंरता का ही रूप है, चिह्न है। अहिसा करुणा, 
प्रेम तथा संस्कृति का. चिन्ह है । जो हिसा करता है वह असंस्कृत है। “में सच्चा 
ब्राह्मण उसे मानता हुं जो शरीर, वचन और मन से किसी को हानि नहीं पहुँचाता 
है, दूसरे प्राणियों की भूल नहीं निकालता है। जो दुबंल और सबल प्राणी कोन 
मारता है और न मरवाता है, जो सहनशीलता के प्रति भी सहनशील रहता है, दोष 
. निकालने वालों के प्रति नम्र रहता है, हानि पहुँचाने वालों को भी हानि नहीं पहुँचाता 
तथा जिसने घृणा, अभिमान और असूया को जीत लिया है वही ब्राह्मण है” (२६। 


यदि उस पर आक्रमण किया जाय तो उसे आक्रमणकारी से बदला नहीं लेना चाहिये। 
जो ब्राह्मण पर आक्रमण करता है उसे धिककार है और उस ब्राह्मण को भी धिक्‍्कार 
है जो आक्रमणकारी पर क्रोध करे/” (२६।३७६) । आक्रमण के उत्तर में आक्रमण _ 
नहीं करना चाहिये। हिंसा का प्रतिकार अहिंसा द्वारा, असहनशीलता का सहन- 
शीलता द्वारा, क्रोध का शम द्वारा, घृणा का प्रेम द्वारा तथा दोष-दर्शने का नम्नता 
द्वारा करना चाहिये । द 
द “घ॒ुणा से बढ़कर हानिप्रद और कुछ भी नहीं होना” (१०॥२५१)। “खेतों 
को घास से और मनुष्यों को घ॒णा से हानि पहुँचती है” (२५॥३५७) । “अतः हमें 
प्रसन्‍नतापूर्वक रहना चाहिये । जो हमसे घृणा करते हैं हम उनसे घृणा न करें । 
घृणा करने वालों के मध्य हम घृणा से मुक्त होकर जियें” (१०। १६७) । मनुष्य 
जाति में प्रेम बन्धकारी शक्ति है तथा घृणा विघटन करने वाली शक्ति है। मनुष्य 
_ को परस्पर प्रेम के स्वणिम बन्धनों में आबद्ध कर दो । उन्हें घृणा, दुर्भावना और 
. असूया द्वारा पृथक्‌ मत करो । “किसी भी प्राणी को चाहे वह सबल हो अथवा 
_ निबल, मत सताओ । (धम्मिका सृत) । “विश्व को मँत्री से परि श्र ॒ कर 
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शान्ति और प्रेम से भर जायेगा तो घृणा और दुर्भाववा का नाश हो जायेगा। जिस 
प्रकार प्रकाश अन्धकार को नष्ट कर देता है उसी प्रकार प्रेम घृणा को । “अहिसा का 
_ अनुयायी बैरियों को मित्र बना देता है, वह शान्तिकर्ता तथा शान्तिप्रिय होता है । 
शान्ति स्थापित करने वाले शब्द बोलता है” (तविज्ञ सूत्त) | प्रेम एकता स्थापित 
करता है, घृणा उन्हें पृथक्‌ कर देती है । प्रेम निर्माण करता है, घृणा नाश करती है । 
भ्रेम शान्ति देता है, घृणा संघर्ष की जननी है । घृणा को हृदय में स्थाव मत दो। 
घृणा से भरे वचन मत बोलो । घृणा से किसी को हानि मत पहुँचाओ। सर्वव्यापक 
प्रेम द्वारा घृणा की जड़ें जला डालो । “ उदारता, सद्भावना, परोपकारिता एवं 
दयालुता, आदि जगत्‌ को इस प्रकार सहारा देती हैं जिस प्रकार गतिमान्‌ रथ को 
धुरे की कीली ठिकाने से बनाये रखती है। ' 'मनुष्य समाज के ठीक संचान्नन के लिये 
ये गुण अत्यन्त आवश्यक हैं । मनुष्य जाति के हृदय के घावों को भरने के लिये विश्व- 
व्यापक प्रेम और श्रातृ-भावना के मरहम की आवश्यकता है। “जिस प्रकार माता 
अपने जीवन को संकट में डालकर भी अपने इकलौते पुत्र की रक्षा करती है, उसी 
प्रकार प्रत्येक मनुष्य को समस्त जीव-धारियों के प्रति प्रेम उत्पन्त करना चाहिये । 
उसे समस्त संसार के प्रति, अर्थात्‌ ऊपर, नीचे, चारों ओर संघर्षमय हितों से मुक्त 
प्रेम-पृर्ण हृदय उत्पन्त करता चाहिये। उसे सबंदा सचेतन और जागरूक रहना 

चाहिये, चाहे वह खड़ा हो, चलता हो, बैठा हो अथवा लेटा हो।. हृदय की यह 
अवस्था संसार में स्वश्रे ष्ठ होती है ।”” (दिघ्घनिकाय २। १८६-१८७; मेत्ता सूत 
१४८-१५०) । संसार की समस्त व्याधियों की रामबाण औषधि विश्व-व्यापक प्रेम 
है । यह महात्मा बुद्ध का उपदेश है। के 8 “  जड 
._ “बुद्धि अस्तित्व (छव्परा8) और नास्तित्व (707-00772) दोनों को नहीं 
मानते । उनका विश्वास होने (0०००ाांए8) में है। वे एक तात्विक माध्यम का 
प्रयोग करते हैं। वे भोग और त्याग दोनों को अस्वीकार करके मध्यमार्ग के नीति- 
शास्त्र का प्रतिपादन करते हैं। वे नतिक मध्य-मार्ग के सिद्ध|न्त का पाठ देते हैं ।”श 
बुद्ध चार आय॑ सत्यों का वर्णन करते हैं: (१) जगत्‌ में दुःख हैं, (२) इनका एक 
कारण है, (३) दुःख को दूर किया जा सकता है, (४) दुःख के निवारण का एक 
मा है। निर्वाण अथवा दूःखों क। निवारण जीवन का उद्देश्य है। निर्वाण की 
.._ आप्ति का साधन अष्टाँगिक साग॑ है। इसमें सम्यक्‌ दृष्टि, सम्यक्‌ संकल्प, सम्यक्‌ 
.._ बच न, सम्यक्‌ का कर्मान्त, सम्यक आजीव, पम्पक्‌ व्यायाम, सम्यक्‌ स्मृति तथा सम्यक्‌ 
. समाधि का समावेश होता है । (१) चार आय॑ सत्यों में सम्यक्‌ दृष्टि मनुष्य को 
शान्ति, आत्म-नि यन्‍्त्रण और वासना से मुक्ति प्रदान करती है, (२) सम्यक्‌ संकल्प 

त कर्मों के करने तथा अंसत बच बचने का * य है। यह इन्द्रियजन्य 

हानि पहुँचाने की इच्छा को 

दया को लगन है । (३) सम्पक 











.. अवस्था है। इसमें विचार का लो 
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वचन का अथे असत्य वचन, कठोर वचन और व्यर्थ की बकवास को त्यागना है । 
सत्यता के प्रति प्रेम उत्पन्न करना चाहिये और सत्य का समन्वय सत्‌ तथा शुभ के 
साथ किया जाना चाहिये । (४) प्राणी-हिसा से विरत होना, बिना दी हुई वस्तु को 
न लेना, कामोपभोग के दुराचार से बचना, असत्य तथा मदिरापान से विरत होना 
ही सम्यक कर्मान्ति हैं । इसमें भिक्षओं के लिये नियमित समय के अतिरिक्त खाने 
सामाजिक उत्सवों में भाग लेने, विलास की वस्तुओं के उपभोग, तथा सोना-चादी 
छने से बचने का भी समावेश होता है । क्‍ 

माता-पिता को चाहिये कि वे अपने बच्चों को समुचित बौद्धिक एवं नेतिक 
शिक्षा तथा अपनी सम्पत्ति दें | बच्चों को अपने वृद्ध माता-पिता का पोषण करना 
चाहिए तथा अपनी पित-सम्पत्ति और मात-सम्पत्ति की रक्षा करनी चाहिये । शिष्यों 
को गृरुओं का सम्मान करना चाहिये तथा गुरुओं को चाहिये कि वे अपने शिष्यों को 
कलाओं और विज्ञान की शिक्षा तथा गणों की शिक्षा दें । पतियों को चाहिये कि 
वे अपनी पत्ती का आदर करें, उसके साथ दयापूर्ण व्यवहार करें, उसके प्रति सच्चे 
रहें और उसकी आवश्यकताओं की पूर्ति करें। पत्तियों को चाहिये कि वे अपने 
पतियों के प्रति सच्ची और स्नेहपूर्ण रहें । अपने गृहस्थ का प्रबन्ध समुचित ढंग तथा 
मितव्ययितापूर्वक करें एवं अपने जातीय बन्धुओं तथा सम्बन्धियों का आतिथ्य सत्कार 
करें। स्वामी को सेवकों की चिन्ता करनी चाहिये । उसे चाहिये कि वह उन्हें उनकी 
शक्ति के अनुसार काम दे, समुचित वेतन और भोजन दे, रुग्णावस्था में उनकी सेवा 
करे और यदा-कदा उन्हें अबकाश भी दे। सेबकों को अपना कार्य सदा भली 
प्रकार और प्रसन्‍्नतापुवंक करना चाहिये, अपने वेतन से सन्तुष्ट रहना चाहिये ओर 
अपने स्वामी का आदर करना चाहिये। इस प्रकार सबको उदारता, सद्व्यवहार, 
दयालुता तथा आत्म-त्याग के गुणों का विकास करना चाहिये ।/ (५) सदाचरण 
द्वारा आजीविका का अरजन करना ही सम्यक्‌ू-आजीव है । धोखा देना, उत्कोच, 
कुटिलता,द्रोह, दमन, डाका तथा लूट वर्जनीय है । (६) निरन्तर जागरूकता, प्रयास 
तथा सक्रियता जो कि आत्म-नियन्त्रण के लिये आवश्यक हैं; दूषित विचारों का 
विरोध तथा सद्‌-विचारों का पोषण तथा व्यापक सदिच्छा पर मनस का. केच्द्रीकरण, 
ये सब सम्यक्‌ व्यायाम के अंग हैं। (७) शरीर की अशुद्धता, लोभ, घृणा तथा 





. समाधि में चार उपासनायें सब्निहित हैं । प्रथम समाधि इन्द्रियानुभूति के नाश से 
: उत्पन्न सुख की अवस्था है । द्वितीय समाधि गहरी एकाग्रता से उत्प्त सुख को 









.. है। तृतीय समाधि उस निस्पृह चेतनता की अ वस्था थ कक समें समस्त वासन् 
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२५६  नीति-शास्त्र 
दुःख का लय हो जाता है। बौद्धिक धर्म सम्यक्‌ आचार, सम्यक्‌ समाधि, तथा 
अन्तद्‌ षिट पर बल देता है। सब प्राणियों को समस्त जीवधारियों के लिये प्रेम और 
मेत्री, दुखियों के लिये करुणा, गुणवानों के लिये मुदिता, दुष्टों के लिये उपेक्षा का 
विकास करना चाहिये जैन धर्म भी इन वृ त्तियों का समथंत करता है। गीता में 

भी इन गुणों पर बल दिया गया है। द क 

बोद्ध-धर्म आन्तरिक जीवन की शुद्धि पर बल देता है, इसके अनुसार बाह्य 
आचरण की शुद्धि पर्याप्त नहीं है। मन को लोभ, घृणा और माया से शुद्ध करना 
चाहिये । क्रोध, असूया, ईर्ष्या, तथा अन्य निम्न वासनाओं का नाश करना चाहिये । 
मनस्‌ को शुद्ध करना चाहिये । ५ कक कस 2 की द ः 
 बौध-नैतिकता पराथ्थमूलक है। निर्वाण की प्राप्ति से लिए व्यापक सदिच्छा 
तथा प्रेम अपरिहाय॑ है। व्यापक प्रेम, करुणा, मुदिता और उपेक्षा में घनिष्ठ सम्बन्ध 
है। प्रेम करुणा, मुदिता और उपेक्षा को जन्म देता है। अत: प्रेम इन सबमें 
महान्‌ है । के. अर 
बोद्ध नेतिकता, भोग-परायणता तथा आत्मदमन के मध्य एक मध्य मार्ग 
है। यह न सुखवाद का समथंक है न सन्‍्यासवाद का । सुख की इच्छा अहं से जाग्रत 
होती है । जब अहं ही नष्ट हो जाता है तो सांसारिक और स्वर्गीय सूखों की प्यास 
बुझ जाती है। दूसरी ओर, भोगपरायणता पतनकारक है, यह मनस्‌ की शान्ति 
तथा शुद्धि में बाधक है ।. परन्तु शरीर को स्वस्थ रखने के लिए भूख और प्यास की 
तुष्टि, उसे शीत और उष्णता से बचाना, थकावट को दूर करना; आराम और 
सभ्यता के लिए वस्त्र धारण करना मन को स्वस्थ और शुद्ध रखने के लिए आवश्यक 
हैं। यह मध्य मार्ग है। यह अरस्तू (७75076 ) के उस सिद्धान्त के समान है, 
जिसके अनुसार वह अत्यधिक भोगपरायणता तथा भोगों के पूर्ण त्याग इन दो 
सीमाओं के मध्य संयत व्यवहार को चरित्र-गुण मानता है। बुद्ध सुखों की खोज 
और आत्म-दमन दोनों की निन्‍्दा करते हैं । उनके अनुसार अकर्म वाद अथवा निष्क्रिय- द 
तावाद नेतिक जीवन नहीं है। समस्त नैतिक रोगों की जड़ आलस्य है । उत्कृष्टता, 
परिश्रमशीलता तथा जागरूकता नैतिकता के लिये अपरिहाय॑ हैं। मोह, क्रोध, हेष, 

.. अभिमान तथा अज्ञान (अविद्या) को व्यापक प्रेम, उदारता, करुणा तथा मुदिता 

.. द्वारा विजय किया जा सकता है। आत्म-पूर्णता की प्राप्ति आत्म-निरोध द्वारा ही 

.. सकती है। संकीणं-स्वार्थी प्रेम के स्थान पर व्यापक आत्मत्यागयुक्त प्रेम उत्पन्न 

...._ बौद्ध नीति-शास्त्र का मूल मन्त्र अहिंसा है। विचार, शब्द और कार्यों से 

किसी को चोट न पहुँचाना, प्रेम, सदिच्छा, घीरज, सहनशीलता, क्षमाशीलता, 

स्‍मशुद्धि ऐसे गुण हैं जिनका विकास किया. जाना चाहिये । बुद्ध गृहस्थ 
पूर्ण हैं । परन्तु बुद्ध के नीति-शास्त्र को. े 
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सनन्‍्यासवाद नहीं कहा जा सकता । यह सुखवबाद और सन्यासवाद के मध्य एक मध्य 
मार्ग हैं। यह निष्करियताबाद नहीं है । वरन्‌ यह मानव-समाज के हिताथं सक्रियता 
के शान्त एवं आत्म-त्यागयुक्त जीवन की रचना पर बल देता है। गीता के नीति- 
शास्त्र के अनुसार यह ईश्वर को अपित सक्रिय जीवन का पाठ नहीं है। यह परार्थ- 
मूलक मानवतावाद है ।** | 


(२२) महावीर का आअहिसात्मक नीति-शाघ्त्र 
(वेंबगा4 फक्ां2६ 0 3म्रांता54) 

महावीर जन अहिसात्मक नीति-शास्त्र का प्रवतंक है | जैन धर्म पंचब्रत पर 
बल देता है--अहिंसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य और अपरियग्रह | इनका अर्थ है--किसी 
को हानि न पहुँचाना, चोरी न करना, झूठ न बोलना, यौगिक-भोगों से बचना तथा 
अणुब्नत, अनावश्यक वस्तु को न लेना । जब इनका पालन आंशिक रूप से होता है. 
तो ये अणुब्रत कहलाते हैं तथा पूर्णता से पालन होने-पर इन्हें महाव्रत कहा जाता है । 
साधारण व्यक्तियों को अणुत्रतों का पालन करना चाहिये तथा साधुओं को महाद्वतों 
का पालन करना चाहिये । बौद्ध धर्म गहस्थों और भिक्षओं के जिन कर्त्तव्यों का 
उल्लेख करता है ज॑नब्रत उनमें सम्मिलित हैं | वे पतञ्जलि की योग-पद्धति के पाँच 
यमों के समान हैं । इन ब्रतों का पालन न करने से पाँच पाप हांते हैं--हिंसा, अनत 
स्तेय, अब्नह्म और मूर्छा (आसक्ति) । मनसा, वाचा, कर्मणा किसी प्राणी के जीवन 
का स्वार्थ-वश हानि पहुँचाना हिसा है। ऐसे असत्य का भाषण अथवा शारीरिक व 
४. मानसिक कर्म अनूत है जो दूसरों को पीड़ा पहुँचाये । दूमरों की सम्पत्ति का हरण 
स्‍्तेय है। लोभ भी स्तेय है। पुरुष और स्त्री की पारस्परिक आसक्ति के कारण यौन 
भोगों की समस्त क्रियायें अब्रह्म हैं। उपभोग के पदार्थों से आसक्ति तथा उनकी 
प्ति और रक्षा लोभ है | गृहस्थों को चाहिये कि वे पशुओं को न मारें | उन्हें प्रेम, 
मोह तथा संकट के समय में भी किसी मनोवेग के कारण हितकारक असत्य तक नहीं. 


बोलना चाहिये । उन्हें दूसरों की सम्पत्ति का हरण नहीं करना चाहिये तथा उनकी 


अनुमति के बिना उसका उपभोग नहीं करना चाहिये। पर-पुरुष और परूस्तरी का. 

सेवन नहीं करना चाहिये । स्वेच्छा से अपनी सम्पत्ति को सीमित कर लेना चाहिये । हा 
ये पंच अणुब्रत हैं। साधुओं को किसी भी जीवधारी का प्राण नहीं हरना चाहिये। 
उन्हें विचार, शब्द अथवा कार्य में असत्य का अ श्रय नहीं लेता चाहिये तथा उपभोग 


के समस्त पवार्थों के प्रति आसक्ति का परित्याग कर देना चाहिये। उन्हें योग सम्बन्धी... 
विचारों, शब्दों अथवा क्रियाओं से बचना चाहिये । उन्हें जीवन-धारण मात्र के लिये 


कक. 


$ अत्यन्त आवश्यक पदार्थों के अतिरिक्त न कोई सम्पत्ति रखनी चाहिये न कोई भेंट... 
. स्वीकार करनी चाहिये। उन्हें पंच-महात्रत का पालन अत्यन्त दुढ़ता और जागरूकता- 
पूर्वक करना चाहिये । के १ पक 
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२५८ तीति-शास्त्र 
साधकों को चाहिये कि वे समस्त जीवधारी प्राणियों के लिये मैत्री, दुखियों 
के लिए करुण्य, धार्मिक व्यक्तियों के दर्शन में प्रमोद तथा अधार्मिक व्यक्तियों के प्रति 
सव्यस्थ्य का चिन्तन करें। बौद्ध धर्म तथा योगपद्धति भी मैत्री, करुणा, मुदिता और 
उपेक्षा पर बल देती हैं। बौद्ध धर्म की भाँति जैन मत भी साधकों को जगत्‌ और 
जीवन की क्षणभंगुरता तथा शरीर की अपवित्रता, निस्सारता, क्षणिकता और दुःख- 
दायी प्रकृति पर चिन्तन करने का आदेश देता है । यह उनसे इस चिन्तन की अपेक्षा 
भी करता है कि पाप अभ्युदय और निःश्रेय की प्राप्ति में बाधक होते हैं । 
जन धर्म में गुप्तियों (नियन्त्रण) पर बल दिया है। गुप्ति से तात्परय॑ है--- 
इन्द्रियों की स्वाभाविक क्रियाओं पर नियन्त्रण । गुप्तियाँ आत्म बुद्धि में अत्यधिक 
सहायक होती हैं । जैन धरम में तीन प्रकार की गुप्तियाँ बताई गयीं हैं--कार्य गुप्ति, 
बागगुप्ति, मनोगुप्ति] हा कं अकक औ के 
जन-मत उत्तम-क्षमा उत्तम मारदंव, उत्तम आजंद, उत्तम शौच, उत्तम सत्य, 
उत्तम संयम, उत्तम त्याग, उत्तम आकिचन्य तथा उत्तम ब्रह्मचयं के गुणों का विकास: 
करने की शिक्षा देता है। ये दस प्रकार के धर्म हैं । 
जन मत पूर्णत्व अथवा आत्म-लाभ को सर्वोच्च लाभ मानता है। आत्मत्‌ 
ग ज्ञान, उनकी दृष्टि, उनका आनन्द और उनकी शक्ति अपरिमित हैं। जब आत्मा 
अपने स्वाभाविक स्वरूप में निवास करती है तो वह पवित्रता की स्थिति होती है । 
पूर्णत्व की प्राप्ति का साधन सन्यासवाद है । सन्‍्यास का अथे है वासनाओं का हनन । 
पूर्णत्व की प्राप्ति शरीर, वाणी और मन की क्रियाओं के पूर्ण रूप में बन्द होने पर 
: होती है । क्योंकि वे आत्मा की शान्ति में बाधा डालती हैं। अहिसा मूल गुण है रे 
: सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचपं और अपरियग्रह ये सब अहिसा पर आधारित हैं। जैन नीति- 
- शास्त्र प्रधानतः अहिसा का नीति-शास्त्र है 24 
(२३) भाग्यवाद ([क्षाश्ांज्या) इक 
गा पूर्वी संसार की जनता भाग्यवाद में विश्वास करती हैं। वहाँ एक उच्चतर 
शक्ति में विश्वास किया जाता है जिसे लोग भाग्य के नाम से पुकारते हैं। वह 
मनुष्यों के कार्यों को पहिले से ही निर्धारित करते हैं । उनके ऐच्छिक काम स्वतन्त्र 
तथा आत्म-निर्धारित नहीं होते । ये भाग्य द्वारा पूर्व निर्धारित होते हैं। यह बौद्धिक 
. शक्ति नहीं है वरन्‌ अबौद्धिक, अन्ध तथा अनिदरिचित है। जब भाग्य किसी व्यक्ति 
... पर भ्रसन्‍न हो जाता है; यह छोटे से छोटे कार्य में भी स्वतस्त्रता प्रदान करता है . 
.._ तथा जब यह किसी पर छुद्ध होता है तो उसे कुचल डालता है, तथा उसे कठोर 
.. परिश्रम का फल भी नहीं देता । इसकी प्रसन्‍तता-अप्रसन्तता अबौद्धिक होती है; 
.. “मनुष्य अपने बौद्धिक तथा नेतिक प्रयत्न से भाग्य को सन्तुष्ट नहीं कर सकता। 
.. यह व्यक्तियों से पूर्ण आत्म-समपंण चाहता है। भाग्यवाद के अनुसार भाग्य के. 
.. सामने पुर्ण समपंण तथा सद्‌-भाग्य की मुस्कराहट तथा दुर्भाग्य के कष्टों को सह 

















भारतीय नी ति-शास्त्र २५८६ 


लेना, व्यक्ति का कत्तंव्य है। यह इच्छा-स्वातन्त्य के सिद्धान्त को खोखला कर देता 
है तथा नैतिकता की जड़ पर आघात करता है। यह गुण-दोष, उत्तरदायित्व, _ 
. पुरस्कार-दण्ड इन सबको व्यर्थ कर देता है तथा ऐसी स्थिति में नैतिक निर्णय असम्भव 
$ हो जाते हैं। भाग्यवाद नैतिकता की जड़ों पर कुठाराघात करता है। इसमे पूर्वी देशों 
की जनता में अपनी स्थिति के प्रति सन्‍्तोष पैदा कर दिया है तथा उनके भीतर 
उपक्रमण की भावना समाप्त हो गई है। वे अबनी शक्तियों को एकत्रित नहीं कर 
सकते तथा अपनी स्थिति को सुधार में नहीं ला सकते । भाग्यवाद नेतिकता का 
निषेध है । 
(२४) कर्म का सिद्धान्त (7.40 ० एबागात्न) 
हिन्दू, बौद्धिक तथा जैन मतावलम्बी कर्म के सिद्धान्त में विश्वास रखते हैं।. 
जैसा करोगे बसा भरोगे ।” सत्‌ कर्मों से मनुष्य में धर्म का संचय होता है तथा असत्‌ 
कर्मो द्वारा अधर्म संचय होता है । मनुष्य सत्‌ या असत्‌ कर्म स्वतन्त्रतापृ्वंक करते 
हैं। मनुष्य में स्वतन्त्र इच्छा होती है। धर्म, अधर्म तथा पृण्य-पाप का अजं॑न 
स्वतन्त्रतापूवक करते हैं । ये सब म नृष्य 30 में निहित होते हैं तथा समय 
पाकर पनप उठते हैं और इस जीवन अथवा भविष्य जीवन में सुख अथवा दुःख 
उत्पन्न करते हैं । आत्मा वर्तमान शरीर की मृत्यु के पश्चात्‌ संचित धमार्थ का भोग 
_ करने के लिये अपनी नैतिक योग्यता के अनुकूल शरीर धारण करती है। मनुष्य स्वयं 
, अपने भाग्य का तिर्माता है। वह किन क्पृद्ृक धर्माधर्मं का अर्जन करता है। वे 
४ सकी आत्मा में अदृष्ट रूप से या रहते हैं तथा परिपक्व होने पर सुख-दु:ख 
के रूप में फल प्रदान करते हैं । मनुष्य अपने स्वतन्त्र कार्यों के परिणाम से नहीं बच 
सकता । अपने पिछले असत्‌ कार्यों के परिणामस्वरूप संचित होने वाले अधर्म को 
मनुष्य भविष्य में अपने सतकर्मों द्वारा समाप्त कर सकता है। इसी प्रकार अपने 
सत्-कर्मों द्वारा संचित ग्रुणों पर भी मनुष्य 58 भ विह्व व में असत्‌ कम करके पानी फेर 
सकता है । मनृष्य स्वय अपने भाग्य को बने यो बिगाड़ सकता है । कम का सिद्धान्त _ 
इच्छा स्वातन्त्रय पर आधारित है। कर्म सिद्धान्त भाग्यवाद नहीं है जैया कि कभी- 
कभी लोग इसे समझ बेठते हैं। यह पुरस्कार में, विश्वास करता है । यह एक अदृश्य 
शक्ति अर्थात्‌ देव में विश्वास करता है जो कि स्व तुन्त्र ऐच्छिक कार्यों का परिणाम 





शक्ति को व्यर्थ कर सकता है।... हक द द हा 
क्‍ यद्यपि कर्ब-क्ा सिद्धान्त: मानवीय स्वतन्त्रता को पूर्णतः: समाप्त नहीं कर 
देता तथापि यह अहर्टकी * चेतन स्वतत्त्रता को न्यूनतम कर देता है क्योंकि इस 






के मह्य अवमानता की व्याख्या के लिए आत्मा का आवागमन एक आध्यात्मिक... 





























है । यह इस बात में विश्वास करता है कि मनृष्य अपने स्वतन्त्र कर्मों द्वारा देव की. 








सिद्धान्त के अनुसार मनुष्य उन पाप-पुष्यों के आधीन रहता है जो कि इस धारणा हा 
के अनुसार वह अपने गत जीवन में' संचित कर लेता है। यह वर्तमान स्वतल्वता 
: पर गत जीवन के पाप-पुण्य का भार लाद कर कूचल डालता है । संसार में मनुष्यों 







































र्‌इ० 7. ० पट .... नीति-शास्त्र 


धारणा है । यह केवल एक धारणा है.। इसके अधिष्ठान को सिद्ध नहीं किया जा 
सकता | असमानता का कारण सामाजिक वातावरण और पंतक उत्तराधिकार भी 
हो सकता है । किसी समय तक सामाजिक असमानता वितरण की अच्छी सामाजिक 
व्यवस्था द्वारा दूर की जा सकती है तथा अनेक भौतिक संकट मानवीय बुद्धिकोशल 
द्वारा परास्त किये जा सकते हैं। आत्मा से आवागमन का सिद्धान्त जहाँ तक कठि- 
नाइयों को दूर करता है वहीं अनेक कठिनाई भी उत्पन्न कर देता है। समद्धि की 
असमानताओं की व्याख्या अधिकतर पूर्ण एवं उपयुक्त धारणा द्वारा की जा सकती 
है । इसकी अनेक तात्विक कठिनाइयों से कर्म का सिद्धान्त अशिक्षित तथा विचार- 
हीन व्यक्तियों के लिये भाग्यवाद का प्रतीक बन जाता है और इसकी परिभाषा 
मानवीय स्वतन्त्रता के निषेधात्मक सिद्धान्त के रूप में होती है। अनेक बार इसको 


निर्यातवाद अथवा पूर्व-निर्धारणवाद ([7०0०४४0०४०0॥) के साथ मिला दिया गया 


है। भनुष्य के स्वतन्त्र इच्छा से कार्य करने की प्रेरणा को ठेस पहुँचाता है, वह भ्रम 
से नैतिकता को परिस्थितियों के सम्मुख निष्किय-समपंण के सद॒श देखता है. तथा 
धर्म को भाग्य के सम्मुख पूर्ण समपंण मानता है । यह विचार वास्तव में भारतीय 
दर्शन द्वारा प्रतिपादित कर्म सिद्धान्त के विरुद्ध है। आरम्भ में इसका अभिप्राय नैतिक 
कार्य-कारण सिद्धान्त के अतिरिक्त और कुछ नहीं था । छ 














. प्राकृतिक अवस्था समाप्त हो गई एवं सामाजिक अब 


७4802: कि ०४ और 3 




























२२ व्यक्ति तथा समाज 
(१) समाज को प्रकृति : व्यक्ति तथा समाज का सम्बन्ध 
(श्राप 0 50200 ; रिशृत्षाणा त गराताशंतातं काते 502९५) 
(अ) व्यक्तिवाद ([70[शंतप्॥/57)--व्यक्ति और समाज के सम्बन्ध के 
विषय में भिन्न-भिन्न मत हैं। जसे--व्यक्तिवाद, समूहवाद, आदर्शवाद । कुछ 
विचारकों (यथा--हॉब्स, रूसो, इत्यादि) का मत है कि समाज पथक्‌-पथक व्यक्तियों 
का एक यांत्रिक समूह है । व्यक्ति एक दूसरे से स्वतन्त्र हैं। वे स्वतन्त्र जीवनयापन 
करते हैं। उनका एक-दूसरे से समझौता होता है और समाज की रचना हो जाती 
है । समाज व्यक्तिगत जीवन का आगन्तुक धर्म है। व्यक्ति पारस्परिक सम्बन्धों से 
रहित, आत्म-पूर्ण और स्वतन्त्र इकाइयाँ हैं । पहले वे स्वतन्त्र इकाइयों के समान एक 
दूसरे से विच्छिन्न होकर रहते थे । तत्पश्चात्‌ उन्होंने आपस में समझौता किया- और 
पारस्परिक लाभ के हेतु समाज की सृष्टि की । इस मत को सामाजिक समझौता 
 ($009।[ 007790) का सिद्धान्त कहते हैं जिसका रूसो और अन्य विचारकों 
प्रचार किया । 
हॉब्स (000०5) का मत है कि मनुष्य स्वार्थी, संघर्षप्रिय तथा आक्रमण- 
शील है। उसकी प्रकृति अत्यन्त स्वार्थपरायण है। प्रत्येक व्यक्ति अपनी सत्ता पर 
पदार्थों को हड़पना चाहता है। मनुष्य की यह स्वार्थपरायणता मनुष्यों के मध्य 
निरन्तर संघर्ष को जन्म देती युद्ध की प्राकृतिक अवस्था (8९ 0॥वक्वापा०) 
है। यह सबके विरुद्ध सबसे युद्ध की अवस्था है जिसमें मनुष्य, मनुष्य के प्रति भेडिया 
बन जाता है। इसमें “मनुष्य का जीवन एकांकी, निर्धन, कुटिल, निर्दंयी तथा अल्प 
है ।” परन्तु मनुष्य और मनुष्य के मध्य यह निरन्तर युद्ध की अवस्था 
असह्य है। अतः मनुष्य की आत्म-रक्षण की प्रवृत्ति ते उसे परस्पर एक संविदा करने 
तथा एक ऐसा राजा नियुक्त करने के लिए बाध्य किया जो कि अपनी सम्पूर्ण अथवा 
अबोध सत्ता द्वारा उनके मध्य शान्ति और व्यवस्था को स्थापित करे... द 
लॉक (.0८६) का मत है कि प्राकृतिक अवस्था पारस्परिक संघर्ष की अवस्था... 
नहीं है । वरन्‌ यह शान्ति तथा संदिच्छा की अवस्था है। इस अवस्था में मनुष्य पर... 
प्राकृतिक नियमों का शासन रहता है जो ईसाई नैतिकता के नियमों के समान ही होते .- 
हैं। परन्तु प्राकृतिक नियम की व्याख्या और उसे लागू वाला उस अवस्था में. 
कोई नहीं । अत: जनता ने एक संविदा करके समाज का | ससे 





.. पश्चात्‌ जनता ने एक दूसरी संविदा की जिसके अनु 


5... + ल्णंबात॥, (तल, हूत, &, ४7 | 






































२६२ 


नीति-शास्त्र 


लिये विधियों का निर्माण और उन 
स्थापता की गई । द 
रूसो (१००४६८७०) का मत है कि आक्ृतिक अवस्था आदिकालीन सरलता, _ 
पारस्परिक सदिच्छा तथा आनन्द की अवस्था थी । परन्तु जनसंख्या की अभिवद्धि 
तथा व्यक्तिगत सम्पत्ति की संख्या से प्राकृतिक अवस्था में अव्यवस्था उत्पन्न कर दी 
तथा परस्पर संघर्ष होने लगे । अत: जनता ने एक संविदा (०८०॥7४०४) किया, तथा 
प्राकृतिक स्वतन्त्रता का परित्थाग कर अपने व्यक्तित्व एवं सम्पत्ति की रक्षा के हिताथ॑ 
. एक समुदाय का निर्माण कर लिया । संविदा सदा सवंदा के लिए नहीं की गई । यह. 
जनता के मध्य एक पारस्परिक समझौता था | यह सामान्य इच्छा के सक्रिय प्रयोग 
द्वारा बारम्बार अधिष्ठित किया जाना चाहिए । सामाजिक एकता से जनता की 
सामान्य इच्छा बनाये रखी जाती है ।* हे "पा 
यह वाद अनेतिहासिक है। मनुष्य सामाजिक ग्राणी है। समाज से प्रथक 
उसको कल्पना नहीं हो सकती । क्टुम्ब समाज की इकाई है भौर मनुष्य सदैव से 
कूटुम्ब का सदस्य रहा है। हम कदापि समाज की उस अवस्था की कल्पना नहीं कर 
सकते जिसमें मनुष्य परस्पर से पूर्णतया विच्छिन्न होकर रहे हों। इसके अतिरिक्त, 
हमारे पास यह सिद्ध करने के लिये कोई प्रमाण नहीं है कि व्यक्तियों ने कभी समाज 
की सृष्टि के लिये कोई समझौता किया हो । द कस 
यह मत तक विरुद्ध है। “सामाजिक समझौता” (3००ंथर] 00०॥77408) करने «« 
से पूर्व व्यक्तियों में जो समझौता करने के पहिले स्वतन्त्र और विविक्त-जीवनयापन 
करते थे, राजन तिक जागृति की एक उच्च मात्रा आवश्यक है। प्राकृतिक मनुष्यों के 
मस्तिष्क में समझौता का विचार किसी रूप में आ ही सकता था। जब समाज का 
पर्याप्त विकास हो चुका--तब व्यक्ति उस दल से पृथक हो गए जिसमें पहिले उनका 
विलय हो चुका था, और उन्होंने अपने अधिकारों की मांग की तभी उन्हें समझौते 
. का अधिकार दिया गया | ५. 
द (ब) समूहवाद : सामाजिक शरीरबाद ((0॥66 9 : 5008] 0 8॥8॥)-- 
उद्‌विकासवादियों (९०प्रसंणाआ5) (यथा--लेस्ली स्टीफेन) का मत है कि 
.. व्यक्ति और समाज के मध्य अंगागित्व का सस्बन्ध है । समाज अन्योच्याश्रित व्यक्तियों 
...._ का एक शरीर है। उसकी सत्ता एक दूसरे के लिये अत्यावश्यक है। व्यक्ति उस संगठन... 
: के सदस्य हैं। वे समाज के सामान्य-जीवन के भागी हैं उनमें सामान्य सामाजिक .. 
.. जीवन व्याप्त है। वे समाज के आवश्यक अंग हैं विविक्त इकाइयाँ नहीं हैं। उनकी 
.. एक दूसरे से विच्छित्त अवस्था की कल्पना भी नहीं की जा सकती। जिस प्रकार शरीर 
_परस्पराश्षित अंगों का एक संगठन है, उसी प्रकार समाज भी परस्पराश्चित व्यक्तियों. 


हैं लाग करने को एक शासन की अवस्था को 
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व्यक्ति तथा समाज श्द्वरे 
व्यक्तियों का एक शरीर है। न तो समाज ही व्यक्तियों से पृथक रह सकता है और 
न ही व्यक्तियों का समाज से पुथक्‌ अस्तित्व सम्भव-है। वे परस्पर आश्रित हैं । 
मनुष्य एक सामाजिक प्राणी है। हम असामाजिक अवस्था में रहने वाले मनुष्यों की 
कल्पना नहीं कर सकते | वे पारस्परिक सहयोग और आदान-प्रदान से ही जीवित 
रहते और परितुष्ट होते हैं। समाज से अलग मनुष्य कल्पना-मात्र हैं। अपने ज्ञान, 
भावनाओं, आदतों, शिक्षा, भाषा, नतिकता प्रभृति के लिए वे समाज के ऋणी हैं । 
वे समाज में ही जीवित रहते और चलते-फिरते हैं। अपनी मानसिक शक्तियों के 
महत्तम अंश के लिये वे समाज के ऋणी हैं। समाज एक शरीर के समान विकसित 
होता है। अत: समाज-विषयक जंबिक मत यांत्रिक-मत की अपेक्षा अधिक युक्ति- 
युक्‍त है । 


तथापि इस उपमा को अधिक दूर तक नहीं खींचता चाहिये । दोनों के मध्य 
तात्विक भेद हैं। पिडस्थ अंग एक दूसरे से अलग होकर जीवित नहीं रह सकते, वे 
पिड में सामान्य-जीवन व्यतीत करते हैं। किन्तु, व्यतीत चेतना के पृथक-पुृथक केन्द्र 
हैं जिसके वेयक्तिक जीवन का सामाजिक जीवन में पूर्ण विलय होता असम्भव है। 
व्यक्ति ही अनुभूति-क्षम होता है समाज नहीं । अपने सदस्यों के अतिरिक्त समाज 
का अपना अलग चेतना केन्द्र नहीं होता । पुनः: शरीर मरणशील होता है, किन्तु मानव 
समाज नित्य है। अतः 'सामाजिक शरीर का प्रत्यय एक सांकेतिक रूपक-मात्र है । 


(स) समाजविषयक भाववादी मत ([068]880 शां०७ ० 50००५)--समाज 
परस्पर सहयोगपूर्वक निवास करने वाले आत्म-संवितयुक्त स्वतन्त्र आत्माओं का संगठन 
है | मनुष्य एक सामाजिक प्राणी है। उसका बुद्धिसम्पत्न, उच्च अथवा आद्श-आत्मा _ 
सामाजिक आत्मा है। उसका प्रत्यक्ष केवल समाज के ही द्वारा हो सकता है। सामा- 
जिक मैं ही वास्तविक "मैं' हूँ। प्रत्येक व्यक्ति का किसी न. किसी समाज से सम्बन्ध _ 
है । हम एक-समाज के सदस्य हैं। मैंकेंजी का कथन है, “मानवीय ब्यक्तित्व अवश्य 

क विविक्त वस्तु नहीं हो सकता । अन्य व्यक्तियों के साथ उसका कोई सम्बन्ध 
होता है जिससे उसका विच्छेदन अकल्पनीय है। किसी मनुष्य के नेतिक जीवन की _ 
वस्तु इन्हीं सम्बन्धों पर निर्भर है। मनुष्य का सम्पूर्ण अथे और मूल्य, उत्त आदर्शो 
संस्थाओं और नेतिक आदतों के रंग में रंगे होते हैं जिनमें उसका जीवन विकसित 
होता है ।” अतः सामाजिक क्षेत्र आदर्श अथवा सामाजिक आत्मा की सिद्धि के लिए... 

निवार्य माध्यम है । द द 


क्‍ जॉन केयर्ड (00॥ (0७70) ने भाववाद के. दृष्टिकोण से व्यक्ति और समाज 
. के सम्बन्ध का बहुत अच्छा वर्णन इस प्रकार किया है, “समाज विच्छिन्न व्यक्ति .. 








.._ वास्तविक मनुष्य नहीं है, बल्क़ि केवल मानवता-का एक अंश है, मानव-जीवन के... 








... सारस्वरूप नैतिक और आध्यात्मिक तत्वों से रहित एक प्राणी मात्र है ॥ सामाजिक े 
... सम्बन्ध व्यक्ति की सत्ता के आवश्यक भाग हैं। उसके लिये अपने हीं अन्दर आत्म- 











रध्ड द द नो ति-शा सत्र 


लाभ करना असम्भव है, ऐसा वह उन्हीं की सहायता से कर सकता है जो उससे 
भिन्‍त हैं, और केवल एक अधिक व्यापक सर्वंगत आत्मा के लिये अपने व्यक्तिगत 
आत्मा, अपनी एकान्‍्त सत्ता और जीवन के निषेध अथवा अपंण के द्वारा ही वह 
अपने आध्यात्मिक स्वरूप की सच्ची सिद्धि करने में समर्थ हो सकता है। यहाँ पर 
सामात्य (समाज) विशेष का पूव॑वर्त्ती है। तथापि ऐसा नहीं सोचना चाहिये कि 
विशेष से सामान्य की कोई पथक सत्ता है, जैसे कि शरीर की अंगों से पृथक मत्ता 
नहीं है । यथार्थ विचार की प्राप्ति तो दोनों को उस उच्च एकता के सूत्र में आबद्ध 
करने से ही हो सकती है जो अपने में उनका समावेश करते हुए भी उनसे परे है, जो 
अपना निर्माण करने वाले व्यक्तिगत सदस्यों का सजीव संगठन है ।* व्यक्ति और 
समाज के सम्बन्ध के विषय में यह मत यथार्थ मालम पड़ता है । 

समाज एक आध्यात्मिक एकता है। आध्यात्मिक प्राणी-ही इस एकता की 
स्थापना कर सकते हैं। जिन व्यक्तियों के भीतर किसी सामान्य हित का अनुसरण 
करने को आत्मचेतना है तथा उन्हें यह भी चेतना है कि अन्य व्यक्ति भी उसी उद्देश्य 
की प्राप्ति के लिये उससे सम्बन्धित है वे व्यक्ति-स्वतन्त्र आत्मचेतनायुकत प्राणी हैं । 
उदाहरण के लिये मविखियों में एक सामान्य हित का अनुसरण करने की प्रवृत्ति होती 
है, परन्तु मनुष्य अपने सामान्य हित का अनुसरण चेतना, इच्छा तथा सकतप द्वारा 
करते हैं। सबके लाभ के लिये प्राप्ति की जाने वाली वस्तुओं की चेतना जितनी स्पष्ट 

गी, सामाजिक संगठन उतना ही गा। 


समाज केवल एक एकता ही नहीं है । वरन्‌ इसमें व्यक्तियों के ऐसे समुदाय 
होते हैं जो विशिष्ट हितों की पूर्ति का प्रयत्त करते हैं। यह हित अंशत: एक दूसरे से 
भिन्‍न होते हैं फिर भी वे समाज के एक व्यापक उद्देश्य में सम्मिलित रहते हैं। अत 
समाज को 'सावयव संगठनों का एक सावयव संगठन” कहा जा सकता है (मैकेंजी) । 
ब्रेडले के शब्दों में, “इस सावयव एकता की सरल धारणा इसकी उपयुक्त परिभाषा 
नहीं कर सकती । एक आध्यात्मिक इकाई है जिसके भीतर अनेक छोटी-छोटी 
इकाइयाँ होती हैं जो कि सामान्य कल्याण के लिये एक सुव्यवस्थित समाज में सहयोग 
कार्ये करती हैं।? 


सामान्य इच्छा तथा सामान्य हित (एशाशबी पा] बाते (गाता 5004)-- 


५ समाज एक आध्यात्मिक एकता है । यह ऐसे आत्म-चेतनायक्त एवं सकल्पवान 
प्राणियों का आध्यात्मिक संगठन है जो कि सबके सामान्य हित की प्राप्ति के लिये 
 अयत्न करने में रक्त सम्बन्ध तथा बन्धुभांवना से प्रेरित होते हैं। उनके सम्मिलित 
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नहीं । यह सम्पूर्ण समाज के सामान्य हिंल के विषय में एक निश्चय पर कुछ व्यक्तियों 
की सहमति है । व्यक्ति अपने व्यक्तिगत दृष्टिकोण को भुलाकर सम्पूर्ण स्थिति का 
पर्यवेक्षण करते हैं एवं एक निश्चय पर पहुँच जाते हैं । द 
सामान्य इच्छा का उद्देश्य सामान्य हित होता है। सामान्य हित न तो 
सुखबादियों की कल्पना के अनुसार सुख ही है, न गुण अथवा सदिच्छा । न ही यह 
कानन्‍्ट द्वारा प्रतिपादित विवेकपूर्ण इच्छा है। वरन्‌ यह आत्मलाभ, आत्मविकास 
अथवा ग्रीन के मतानुसार पूर्णत्व है। आत्मलाभ का अर्थ शारीरिक मुल्यों, आथिक 
मूल्यों सामुदायिक मुल्यों, चारित्रिक मूल्यों, ज्ञान, नैतिक हित तथा पवित्रता है। यह 
समाज के प्रत्येक सदस्य द्वारा प्राप्त है। सामान्य हित की धारणा का अनिवायें 
परिणाम साम्यवाद नहीं है। समाज का सामान्य हित पृथक्‌-पृथक्‌ व्यक्तियों द्वारा. 
उत्पन्त किया जा सकता है, अपनाया जा सकता है तथा उपभोग किया जा सकता है। 
यह व्यक्तिवाद है । अथवा यह व्यक्तियों द्वारा सामूहिक रूप से उत्पन्त किया जा 
सकता है, यह समष्टिवाद या साम्यवाद है । 
(३) सामाजिक प्रगति (500॑ंश्री ?7087०55) । 
सामाजिक उद्विकास के साथ सभी सामाजिक संस्थायें निरन्तर परिवर्तित | 
हो रही हैं। “अन्तिम मानदण्ड जिससे सभी प्रगतियों की परीक्षा होगी बुद्धिमय 
आत्मा की सिद्धि है। आधिभौतिक और सामाजिक प्रगति का मूल्य वहीं तक है 
जहाँ तक कि वह आत्मविकास का साधन है । हम सामाजिक प्रगति की मात्रा को 
अपने बुद्धिमय आत्मा की सिद्धि के लिये व्यक्तियों को समाज द्वारा दी जाने वाली । 
सहायता की शक्ति से नाप सकते हैं। जितनी ही अधिक समाज अपने व्यक्तिगत 
सदस्यों की आत्माभिव्यक्ति और आत्म लाभ में सहायता देता है, उतनी ही अधिक 
उसकी प्रगति लक्षित होती है । समाज के सभी सदस्यों का आत्म-लाभ सामाजिक 


प्रगति का लक्षण है। एक आदणं समाज में सभी सदस्यों को आत्माभिव्यक्ति और 
आत्मोत्कर्ष के लिये समान अवसर प्राप्त होते हैं । 


(४) व्यक्तिवाद अथवा समाजवाद 
(पाता एंताब्राआा ब्ग्ते 502 ंश्ांजा ) 


द व्यक्तिवादी व्यक्ति की स्वतन्त्रता पर बल देते हैं जबकि समाजवादी सम्पूर्ण 
समाज के हित पर बल देते हैं । ब्यक्तिवादी व्यवितगत नागरिक के लिये काय करने 


में अधिकतम स्वातन्च्य प्राप्त करने का प्रयास करते हैं। समाजवादी सबसे अधिकतम 
हित की प्राप्नि के लिये व्यक्रित की स्वतन्त्रता का नियमन करने का प्रयत्व करते हैं |. 


किन्तु मानव-समाज के विकास में व्यक्ति की स्वतन्त्रता पर आवश्यकता से 


.. अधिक बल दिया गया है। अब राज्य के द्वारा व्यक्ति की स्वतन्त्रता के नियन्त्रण की 
. आवश्यकता और महत्व को धीरे-धीरे समझा जाने लगा है। वर्तेंमान में, समाज की 


सिद्धि. 





आदर्श व्यवस्था के लिये जिसमें प्रत्येक व्यक्ति को अपनी उच्चतम व्यक्तिगत 


असहनलेमकासिकाक-५ अर एक पक कर कि कटका राम शक कराए लेट पतन 40 तर ०* री 


6, पूर्व पुस्तक पष्ठ ५४ । 

































२६६ द द ... नीति-शास्त्र 


तथा सामाजिक हितसाधन के लिये अधिकतम अवसर प्राप्त होंगे, सामाजिक प्रगति 
समाजवादी दिशा में होनी चाहिये । किन्तु व्यक्ति को विचार और उनके प्रकाशन 
की स्वतन्त्रता के अपहरण-पूर्वक राज्य के हाथ में एक यांत्रिक-साधन-मात्र नहीं 
बनाना चाहिये | राज्य को व्यक्ति की स्वतन्त्रता को बनाये रखना चाहिये और 
उसके व्यक्तित्व का सम्मान तथा उत्कर्ष करता चाहिये। राज्य द्वारा व्यक्ति को 
यब्त्रवत्‌ बनाकर व्यक्तित्वहीन नहीं किया जाना, चाहिये | ऐसा करने का एक भी 
प्रयत्त मानवता को विपत्तिग्रस्त कर देगा । समाज की आदर्श व्यवस्था में सबसे 
अधिकतम हित के लिये व्यक्तियों की स्वतन्त्रता को स्थिर रखना चाहिये। उसे 
प्रजातन्‍्त्र का आदर्श-रूप होना चाहिये । 

वस्तुतः व्यक्तिवाद और समाजवाद के मौलिक सिद्धान्तों में वास्तविक विरोध 
-नहीं है। यदि व्यक्तियों को स्वतन्त्रता पर अत्यधिक प्रतिबन्ध लगाया जाता है, तो 
सबका अधिकतम हित-साधन दृष्कर हो जाता है। पुनः व्यक्तियों को पूर्ण स्वातन्त्रय 
देना अवांछनीय है । व्यक्तियों की स्वतन्त्रता का सर्वथा अपहरण नहीं हो सकता । 
स्वतन्त्रता और राज्य द्वारा हस्तक्षेप के मध्य समझौता आवश्यक है । है 


























हक नतिक संस्थायें 





सामाजिक और नंतिक संस्थायें 
(802ंड्री शात [श०ात्वा ह50060॥5) 
आत्म-लाभ परम शुभ है। वह आदर्श, बौद्धिक तथा सामाजिक अहुं के 
विकास से होता है। आत्म-लाभ केवल समाज के अन्तगंत और समाज के ही द्वारा द 
सम्भव है । समाज में कुछ संस्थाओं का विकास हुआ है जो नैतिक आदर्श की प्राप्ति 
के माध्यम हैं, उनको सामाजिक अथवा नैतिक संस्थायें कहते हैं। सभी सामाजिक 
संगठन, जो व्यक्तियों के हित के लिये निर्मित हुये हैं, नैतिक संस्थायें कहलाती हैं । 
वे निम्नलिखित हैं--- 

(१) कटुम्ब (ए4गा।9)--कुटुम्ब का आधार नंसमिक प्रम है। कुट॒म्ब 
माता-पिता के बच्चों के प्रति स्वाभाविक स्नेह पर आधारित है। परिवार नागरिक 
गुणों के अज॑ न का क्षेत्र है। वह शैशव की सहायता के लिये पर्याप्त संरक्षण प्रदान 
करता है; अपने सदस्यों को सहानुभूति, सहकारिता और सहयोग की शिक्षा देता 
है; तथा; मैत्री और प्रेम के उत्कृष्टतम रूपों के अर्जन के लिये पर्याप्त अवसर प्रदान 
करता है । क्‍ 

कुट्म्ब में नेंसगिक संरक्षकों द्वारा बच्चों की रक्षा होती है। तथापि किसी 
सीमा तक माता-पिता का नियन्त्रण सीमित होता चाहिये । बच्चों को उचित शिक्षा 
देती चाहिये । बच्चों से मजदूरी करवाने पर प्रतिबन्ध होना चाहिये । पति-पत्नी का 
सम्बन्ध प्रेम पर आधारित समानता का होना चाहिग्रे। पत्नी को पति के अधीन 

हीं होना चाहिये। कुटुम्ब नैतिक शिक्षा की पाठशाला है। वह समवेदना, प्रेम 
ओर सहकारिता का उत्कर्ष करता है। पति-पत्नी के मध्य पवित्र वेवाहिक बन्धन 
पर आधारित कुटुम्ब का विनाश करने का प्रयत्न मनुष्य जाति के सामाजिक तथा 
नेतिक ढाँचे की भित्ति को निबंल बना देगा । द 

(२) शिक्षा संस्थायें (707०४॥079। ॥78ध07075)--पांठशालायें, कालेज 
विश्वविद्यालय, इत्यादि व्यक्तियों के चरित्र-गठन में महत्वपूर्ण भाग लेते हैं । 
उनकी अव्यक्त बौद्धिक और नैतिक शक्तियों को प्रस्फूटित करते हैं और" व्यक्तित्व 
का चरम उत्कर्ष करने में सहायता देते हैं । शिक्षण संस्थायें व्यक्तित्व के विकास 
के लिए शिक्षण-भूमि हैं। वे शिक्षा देते हैं जो व्यक्तियों के आत्माभिव्यक्ति और 
_आत्मोत्कर्ष के लिये अनिवायं हैं। सम्यक्‌ू-निर्णेय शक्ति की प्राप्ति के हेतु शिक्षा 
अनिवाय है। 5 
आर (३) शिल्पशाला (५४००८४7०0)--शिल्पशाला का आधार समझौता है। 

. औद्योगिक सम्बन्ध समझौते पर आधारित हैं; वे समानता के सम्बन्ध न होकर 











































२६५. नी ति-शास्त्र 


अधीनता के सम्बन्ध हैं। नौकर मालिक के अधीन हैं। नौकर और नौकरी देने वाले 
सेवक और स्वामी के मध्य न्‍्यायसम्मत समझौता स्थापित करने के लिये राज्य को 
हस्तक्षेप करना चाहिये। सेवकों को स्वामी की अधीनता में, गुलामी में पतित होने 
से बचने के हेतु राज्य का हस्तक्षेप आवश्यक है। कार्लाईल ( (8796) को इसका 
महान्‌ दुःख है कि आधुनिक युग में स्वामी-सेवक के मध्य 'नकद' ही एकमात्र बन्धन 
बच रहा है। यह निःसन्देह यथाथं है कि उनके सम्बन्धों का मानवीयकरण होना 
चाहिये किन्तु औद्योगीकरण के इस यांत्रिक युग में एक बड़ी उद्योगशाला अथवा बडे 
व्यावसायिक कारखाने में स्वामी और सेवकों के बीच वैयक्तिक सम्बन्धों की पुन 
स्थापना अत्यन्त दुष्कर है। । द 
द (४) नागरिक समाज (टाशं० ए०एरगण्णा(ए)--औद्योगिक सम्बन्ध सम- 
झोते के ऊपर आधारित है । अतः समाज के हित के लिये सर्वाधिक महत्वपूर्ण कार्य- 
भार सम्पूण वागरिक समाज के ऊपर होना चाहिए। स्वास्थ्य-रक्षा की व्यवस्था 
करना, शिक्षा संस्थाओं की व्यवस्था, मिलावटी अन्त पर रोक, निबंल और अयोग्यों: 
की रक्षा व्यक्तियों के ऊपर नहीं छोड़ी जानी चाहिये । समाज के इन महत्वपूर्ण कार्यों, 
का भार स्वय सम्पूर्ण समाज के ऊपर होना चाहिये। 

(५) घामिक संस्था ((४पएाणा)--नागरिक समाज के द्वारा नागरिकों की 
पूर्णतया पिता तुल्य रक्षा नहीं हो सकती । यह धामिक संस्था के द्वारा ही हो सकती. 
है, जो मंत्री और वंयक्तिक सम्बन्धों के अर्जन के लिए पर्याप्त अवसर देता है । 
इसका कार्य मानवीय सम्बन्धों के उच्चतम नैतिक आदर्श को प्राप्त करने का है । 
धामिक संस्था का कार्य असाम्प्रदायिक नैतिक संस्थाओं के द्वारा पूर्ण किया जा सकता 
 है। इस समय धामिक संस्थाओं का मनुष्य जाति के ऊपर से प्रभाव हटता जा रहा 
है। अत: आध्यात्मिक सहकारिता के अर्जन के लिये और हमारे सामाजिक तथा 
_ राजनेतिक जीवन में नैतिक आदर्श की सिद्धि के हेतु असाम्प्रदायिक संस्थाओं का 

महत्व बढ़ जाता है। 

.._ (५) राज्य (5:86)--राज्य सभी संघों का सर्वोच्च शासनकर्त्ता है । वहू 
विधान निर्माण करता है और दण्ड का भय दिखाकर उसको जनता के ऊपर लागः 
करता हैं। वह व्यक्तियों के जीवन और सम्पत्ति की रक्षा करता है। इस प्रकार 
. राज्य व्यक्तियों के लिय्रे नैतिक जीवन को सम्भव बना देता है। नैतिक जीवन केवल 
.. राजनंतिक संगठन में ही सम्भव है । बह जातीय रक्षा, रेलगाड़ी, पत्रों का यातायात, 
.. मुद्रा, कानून और व्यवस्था की चिन्ता करता है। वह उन कार्यों की देख-रेख करता 
है जो/व्यक्तियों के जीवन और सुरक्षा को प्रभावित करते हैं। अत: राज्य सर्वाधिक. 
. महत्वपूर्ण सामाजिक संस्था है। राज्य को समाप्त करने का कोई प्रयत्न नीति के रे हे 
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(१) अधिकार और कत्त व्य (छां्ठा। आएं 00५) 
अधिकार समाज के द्वारा स्वीकृत व्यक्तियों की नैतिक मांगें हैं। बोसांके 
(8084070८() के अनुसार--'करत्त व्य समाज द्वारा स्वीकृत व्यक्तियों के नेतिक ऋण 
हैं। अधिकार समाज के द्वारा स्वीकृत मांगें हैं, जो सर्वोच्च प्रभु की हैं, संयत से 
सर्वोत्तम जीवन के लिये उपयुक्त परिस्थितियों को स्थिर रखने के लिए कार्य करता 
है । अधिकारों का निवास कुछ व्यक्तियों को होता है; उनका कुछ वस्तुओं पर 
अधिकार होता है जो आत्म-लाभ के अर्थ आवश्यक होती हैं । कर्त्त व्य इन अधिकारों 
का सम्मान करने के लिये अन्य व्यक्तियों की नेतिक बाध्यतायें हैं। कुछ अधिकार 
युक्त व्यक्ति उन अधिकारों का सामान्य हित के लिये सदुपयोग करने के लिये भी 
नैतिक दृष्टि से बाध्य होते हैं। अधिकार और कत्त व्यों के अन्तिम आधार एक ही 
नैतिक नियम और सम्बन्ध हैं। व्यक्तियों के अपने व समाज के हिताथे कुछ अधिकारों 
को समाज स्वीकार करता है । अकेले मनुष्य का किसी वस्तु पर अधिकार नहीं है। 
समाज उसे कुछ अधिकार प्रदान करता है, जो सामाजिक हित के साधक होते हैं । 
..._ कोई व्यक्ति समाज से विविक्त होकर अकेले किसी वस्तु का दावा नहीं कर सकता । 
+- जहां तक नैतिक अधिकारों का सम्बन्ध है सामाजिक अन्त:करण. अथवा जनमत 
व्यक्तियों के इन अधिकारों की रक्षा करता है । नैतिक अधिकार व्यक्तियों के आत्म- 
लाभ के हेतु समाज द्वारा दिये जाते हैं ।वे सर्वोच्च, बैग्रक्तिक और सामान्य हित 
की उपलब्धि के लिये अनिवाय है। | 
अधिकार और कत्तंव्य परस्पर-सापेक्ष हैं । कत्तंव्य नैतिक बाध्यता है। . है 
प्रत्येक अधिकार अपने साथ एक बाध्यता लाता हैं। जब किसी एक मनुष्य को कोई 
अधिकार प्राप्त होता है तो दूसरा उसका सम्मान करने के लिये बाध्य होता है, 
और स्वयं वह भी सामान्य शुभ के लिये उसका उपयोग करने के लिए नैतिक दृष्टि... 
मे बाध्य होता है। नैतिक बाध्यता वैधानिक बाध्यता से भिन्‍न होती है। नैतिक 
बाध्यता राज्य के द्वारा लाग नहीं की जाती जबकि वैधानिक बाध्यता राज्य द्वारा 
लागू की जाती है। नैतिक बाध्यता जनमत पर निर्भर होती है । उदाहरणाथथ, 
सम्पत्ति के अधिकार को लीजिये | व्यक्ति को सामान्य शुभ के लिये यह अधिकार 
प्राप्त हुआ है। अतः केवल अन्य व्यक्ति ही उसके अधिकार का आदर करने के. 
बाध्य नहीं हैं, बल्कि वह भी इसका सामान्य शुभ के लिये उपभोग करने को नेतिक 
.. रूप से बाध्य है । इस प्रकार अधिकार और कर्त व्य परस्पर आपेक्षिक हैं। हमें उ 
.. साधनों का अधिकार है जो हमारे आत्म-लाभ और समाज के, जिसके हम संदस्य 















२७०... द हे 0 नीति-शास्त्र 


है, सर्वोच्च शुभ के लिये आवश्यक हैं। हम समाज के परम शुभ के हेतु उनका 
सर्वोत्तम उपयोग करते के लिये नैतिक दृष्टि से बाध्य हैं । द 
समाज ही सर्वोच्च प्रभु है। समाज व्यक्तियों को अधिकार देता है, अच्यों के 
ऊपर उनके समादर के लिये कत्तंव्य लादता है, और कत्तंव्य-पालन के लिये बाध्य 
करता है। इस प्रकार, अधिकार और करत्त॑व्य सदैव समाज के आपेक्षिक हैं। एक ही 
नेतिक नियमों और सम्बन्धों से समाज में उनको स्थिर रखा जाता है। वे एक 
चेतिक प्राणी की हैसियत से मनुष्य के कार्य की पति के साधक हैं। वे समाज के. 
प्रत्येक सदस्य के बुद्धिमय आत्मा की सिद्धि के लिये उपयुक्त हैं। वे बुद्धि-संगत 
जगत की सिद्धि के लिये उपयुक्त हैं, जिसमें प्रत्येक व्यक्ति अपने पूर्णताप्राप्त चरित्र 
की सिद्धि कर चुकेगा | अधिकार और कत्तेव्य समाज से पृथक नहीं हैं । समाज से 
पूर्व अधिकारों की सत्ता की कल्पना नहीं की जा सकती । ग्रीन के शब्दों में, “कोई 
. भी अधिकार नहीं रख सकता / समाज के एक सदस्य की हैसियत से और ऐसे समाज 
के जिसमें किसी शुभ को व्यक्तियों के द्वारा अपना ही आदशं-हित स्वीकार कर 
लिया गया है, ही केवल किसी को अधिकार प्राप्त हो सकते हैं । समाज कुछ शर्तों 
पर व्यक्तियों को अधिकार देता. है । व्यक्तियों को औचित्यपूर्वक अधिकारों का 
प्रयोग करता चाहिये, और निर्विध्त उनका उपभोग करना चाहिये । उन्हें कुछ द 
अधिकार उसी समय दिये जाते हैं जिस समय उन्हें प्राप्त करने की उनमें योग्यता 
आ जाती है। इस प्रकार अधिकार कदापि भी शर्ते हीन नहीं होते ।. 
(२) मनुष्य के नेतिक अधिकार (शश्आः5 शठाथ रा8॥(५) क्‍ 
क्‍ (१) जीने का अधिकार ([रां8॥6 ॥0 ॥४०)--मनुष्य का प्रथम अधिकार 
| जीने का अधिकार है। आत्म-लाभ परम-शुभ है, जिसके लिये जीवन की निर्बाध गति. 
आवश्यक है। जीने का अधिकार प्रारम्भिक अधिकार हैं। जीवन की पवित्रता को 
स्वीकार करना चाहिये। का द ३५० अल, हैं 
किन्तु मानव-जाति के इतिहास में इस मौलिक अधिकार को भी धीरे-धीरे 
मान्यता दी गई प्राचीन काल में, कुछ देशों में बच्चों की प्राय: हत्या कर दी जाती 
_ थी, विधवाओं को जला दिया जाता था, विधमियों को मार डाला जाता था और 
युद्ध के कैदियों को मृत्यु-दण्ड दे दिया जाता था | आज भी इन्द्र ([006।) वैध माना 
जाता है, और युद्ध के रूप में सामूहिक मनुष्य-वध ( ४४६६४८७) तिन्‍्य नहीं माना 
जाता। 5 कप ४ न 
जीने के अधिकार में काम करने का अधिकार भी सत्निहित है। यदि किसी 
मनुष्य को काम नहीं मिलता तो वह जीविकोपार्ज न नहीं कर सकता। प्ह 
.. _ जीने के अधिकार के साथ अपने और दूसरों के जीवन. को पवित्र समझने 
का कत्तेव्य भी हैं। हमें अपते ही जीवन का अन्त नहीं करता चाहिये वरन्‌ दूसरे 
_यकित का जीवन भी हमें लेना नहीं चाहिये । हमें अपने तथा दूसरों के जीवन की... 


"हैये। जो दूसरों की जान लेता है, नियमानुसार उनकी भी जानली 
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(२) स्वतन्त्रता का अधिकार (श8॥ ० !76०१०७)-- जीने के अधिकार 
के पश्चात्‌ दूसरा अधिकार स्वतन्त्रता का है । आत्म-लाभ सर्वोच्च शुभ है। उसकी 
सिद्धि व्यक्ति की इच्छा से होती है । अत: व्यक्ति को अपने परम मंगल की प्राप्ति के 
हेतु अपने संकल्प का प्रयोग करने के लिये स्वतन्त्र होना चाहिये | उसके ऊपर दूसरों 
के द्वारा बल-प्रयोग नहीं होना चाहिये। उसे किसी का क्रीत दास नहीं होना 
चाहिये । स्वतन्त्रता का अथं सीमित स्वतन्त्रता है । अनियन्त्रित और पूर्ण स्वतन्त्रता, 
अथवा स्वेच्छाचार दुराचार का कारण है। एक सुव्यवस्थित समाज में व्यक्ति को 
अपने संकल्प के स्वतन्त्र प्रयोग द्वारा अपने परम ध्येय की प्राप्ति का अधिकार उसी 
सीमा तक होना चाहिये जहां तक वह समाज-व्यवस्था को स्थिर रखने का विरोधी 
नहीं है। पूर्ण स्वातन्त्य का अर्थ अराजकता और अव्यवस्था है । स्वतन्त्रता एक 
सृव्यवस्थित राज्य में प्राप्त होती है । 

स्वातन्त्र्य के अधिकार के साथ उसके सामान्य शुभ के लिये प्रयोग किये जाने. 
का कत्तव्य भी है । 

(३) सम्पत्ति का अधिकार (२8॥9 ०एाी ?०००7४५७)--सम्पत्ति रखने का 
अधिकार स्वतन्त्रता के अधिकार का अवश्यम्भावी परिणाम है। आत्म लाभ परम 
शुभ है। व्यक्ति को आत्म लाभ की प्राप्ति उसी समय हो सकती है जब उसे जीवित 
रहने, काम करने और अपने संकल्प का स्वतनन्‍्त्रतापू्वंक प्रयोग करने का अधिकार 
हो । इच्छा-स्वातन्त्य का प्रभावपूर्ण प्रयोग तभी हो सकता है, यदि उसे, अपने द्वारा 
स्वतन्त्रतापू्वंक अजित सम्पति का प्रयोग करने दिया जाय । व्यक्ति सम्पत्ति के साथ 


. 5... है। बिना 'ममत्व' की भावना के ' अहम्‌' की भावना का विकास असम्भव है (हेगेल) । 


अतः व्यक्तित्व का विकास कुछ सम्पत्ति के स्वतन्त्र प्रयोग के द्वारा ही सम्भव है। 
सम्पत्ति के स्वामी होने की प्रवृत्ति मानव स्वन्ञाव में इतनी गहराई तक प्रविष्ट है 
कि उसका उन्मूलन नहीं हो सकता । समाज अथवा राज्य को केवल उसे सीमित 
करना चाहिए । 
व्यक्ति को उन साधनों का अधिकार है जिन्हें वह अपने व्यक्तित्व के विकास 
के लिये स्वतन्त्रतापूर्वक प्रयोग कर सकता है। सम्मिलित सम्पत्ति के द्वारा ऐसा कर 
सकना उसके लिये असम्भव है । समाज के त्रिकास की बहुत बाद की अवस्था में जब 
व्यक्ति को अपने व्यक्तित्व के गौरव का ज्ञान हुआ और उसने कुदुम्ब अवस्था गोत्र 
जिसमें पहिले उसका विलय हो चुका था, के विरुद्ध अपने अधिकार की माँग की, 
तभी उसे सम्पत्ति का अधिकार मिला । क्‍ 
समाज के द्वारा अपने व्यक्तिगत सदस्यों को, समानता और न्याय के आधार 
पर सम्पत्ति का अधिकार व्यक्ति और समाज के सर्वोच्च शुभ की प्राप्ति के लिये 
मिलना चाहियें। सम्पत्ति के अधिकार के साथ सामाजिक कल्याण के लिये उसका - 
बुद्धिमत्ता के साथ उपभोग करने का कत्तंव्य भी है।...््््््््््ः 
 प्लेटो (2]480) का मत है कि एक आदर्श लोकतन्‍्त्र में उपकरणों का साम्य 
































































































































रजर नीति-शास्त्र 
होना चाहिये और व्यक्तिगत सम्पत्ति का अधिकार नहीं होना चाहिये । अरस्तू 
(27506) का मत है कि आदर्श राज्य में प्रत्येक को सामान्‍य शुभ के लिये सम्पत्ति 
का स्वतन्त्रतापूर्वक उपयोग करना चाहिये। आज समाज की पूँजीवादी व्यवस्था के 

दोष इतने अधिक बढ़ गये हैं कि मानव-जाति की विचारधारा का प्रवाह अनिवार्य 
रूप से सम्पत्ति के अधिकार के उन्मूलन की ओर हो गया है। किन्तु प्रत्येक व्यक्ति में 
अवस्थित व्यक्त्त्ति की भावना इतनी गहरी बैठी हुई है कि मनुष्य-जाति को 
सीमित व्यक्तिगत सम्पत्ति को स्वीकार करना पड़ेगा । समाज को समाजवादी ढाँचे के 
लिये मानव-स्वभाव का पूर्ण परिष्कार करना होगा, जो कि व्यवहार्य॑ प्रतीत नहीं 
होता । अत: किसी न किसी रूप में सम्पत्ति के अधिकार को मानना ही पड़ेगा। 


(४) समझोते की पूति का अधिकार [[रांड्ठ॥/ 0 (007४7800)--समझौते को 
पूरा करने का अधिकार भी एक महत्वपूर्ण अधिकार है। सम्पत्ति के अधिकारों से 
समझौते के अधिकारों की उत्पत्ति होती है। सम्पत्ति पर मेरा स्वत्व है। मैं उसके 
उपभोग, विनिमय इत्यादि के लिये स्वतन्त्र हूँ । यदि एक मनुष्य दूसरे मनुष्य से उसकी 
कोई सेवा करने का समझौता करता है तो दूसरे को उन सेवाओं को स्वीकार करने 
का अधिकार है। प्रारम्भिक समाजों में जिनमें व्यक्ति के कोई अपने अधिकार नहीं 
थे, इस अधिकार को मान्यता नहीं दी गई थी । समझौते के अधिकार के साथ ही एक 
न्यायोचित समझौता करने का, जिसे उचित रूप से पूरा किया जा सके, भी नैतिक: 
कत्तेंव्य है। मनुष्य को स्वयं को क्रीत-दास बनाने का समझौता करने का अधिकार द 
नहीं है । समझौते का अधिकार एक अत्यधिक उन्‍नत समाज में ही सम्भव है जो. 
समाज उसके औचित्य का आश्वासन दे सकता है। 


(५) शिक्षा का अधिकार (९॥६ 40 ए0प०क्षांगा)--अन्तिम अधिकार 
शिक्षा का अधिकार है । यहाँ पर अधिकार और करत्त॑व्य परस्पर घनिष्टतया सम्बन्धित क्‍ 
है । श्रत्येक व्यक्ति को यथा-शक्ति उच्चतम शिक्षा प्राप्त करने का अधिकार है। वह 
अपनी योग्यता के अनुसार सर्वोत्तम शिक्षा पाने के लिये नैतिक दृष्टि से बाध्य है। 
. एक समुन्तत समाज से प्रत्येक को अपनी अव्यक्त शक्तियों को पूर्णतया व्यक्त करने के 
लिये और सामान्य कल्याण के लिये अधिक से अधिक अवसर दिये जाने चाहिये । 
._ शिक्षा बुद्धि का विकास करती है, और बौद्धिक-जीवन का विस्तार करती है । यह 
.. आत्माभिव्यक्ति और आत्मोत्कर्ष के लिये नितान्‍्त आवश्यक है । 
. (३) मनुष्य के कत्त व्य (७॥75 00065) 03% 8 आर शोक 
....... निश्चित अधिकार अपने साथ निश्चित कत्तंव्य लाते हैं| ऐसे कर्त्तव्यों अथवा 
_ नेतिक बाध्यताओं को आदेशों के रूप में प्रकाशित किया जा सकता है। जिस प्रकार 
अत्येक कत्तेव्य से किसी अधिकार का सम्बन्ध है, उसी प्रकार प्रत्येक अधिकार से भी _ 
कत्तंव्य का सम्बन्ध होता है। अधिकार और कत्तंव्य परस्पर सापेक्ष हैं। सभी _ 
व्यों को इस आधारभूत कत्तंव्य से अनुमित किया जा सकता है कि प्रत्येक व्यक्ति । 





























अधिकार और कर्तव्य... हर ... रछ३ 


(१) जीवन का सम्मान ((२८४७७० ०06 [46)--हमारा प्रथम कर्त्तव्य अपने 
और दूसरों के जीवन का सम्मान करता है। हमें आत्म-हत्या नहीं करनी चाहिये 
और दूसरों की हत्या भी नहीं करनी चाहिये। “तुम हत्या नहीं करोगे ।” यह 

हिला आदेश है। हमें अपने जीवन की रक्षा करनी चाहिये | हमें दूसरों के जीवन 
दंग रक्षा करनी चाहिये । द 

(२) स्वतन्त्रता का सम्मान (२०४०९८६ 07 €८१०॥)--हमारा दूसरा 
कत्तव्य अपनी और दूसरों की स्वतन्त्रता का सम्मान करता है । हमें दूसरों के जीवन 
के स्वतन्त्र विकास में बाधा नहीं देनी चाहिये। इस कत्तंव्य को इस प्रकार व्यक्त 
किया जा सकता है : “प्रत्येक मानव प्राणी को एक वस्तु समझकर नहीं, बल्कि एक 
व्यक्ति समझकर व्यवहार करो |” कान्‍्ट (6४77) का नैतिक सूत्र है: “मनुष्यत्व 
को अपने तथा दूसरे के अन्दर सदेव साध्य समझो, साधन कदापि नहीं ।” यह 
आदेश गुलामी, स्वेच्छाचारिता, शोषण प्रवृत्ति का निषेध करता है। हमें न तो 
दूसरों के द्वारा स्वयं को साधन बनने देना चाहिये और न दूसरों को अपना साधन 
बनाता चाहिये। 

(३) चरित्र का सम्मान (२८६०९८४ ० (०६००४) --हमें व्यक्तियों के 
चरित्र का सम्मान करता चाहिये , हमें त केवल दूसरों के स्वतस्त्र विकास का विरोध 
करने के लिये किसी वस्तु से दूर ही रहना चाहिये। बल्कि उनके उच्चतम कल्याण 
की वद्धि के लिये भी उनकी सहायता करनी चाहिये । कानन्‍्ठ ने कहा था : मनुष्यत्व 


. को अपने तथा दूसरे के अन्दर सदेव साध्य समझो, साधन कदापि नहीं ।” हेगेल 


(स«ए४०) ने कहा था : “व्यक्ति बनो और दूसरों को भी व्यक्ति समझकर उनका 
सम्मान करो ।” प्रथम दो आदेश निषेधात्मक हैं, जबकि तीसरा विधानात्मक है। 
(४) सम्पत्ति का सम्मान (१०5०८०८ 0 ?709279)--अगला आदेश है : 
“तुम चोरी नहीं करोगे ।” हमें दूसरों की सम्पत्ति का अपहरण नहीं करना चाहिये 
और हमें अपनी सम्पत्ति का भी दुरुपयोग नहीं करना चाहिये। हमें दूसरों के कल्याण _ 
के साधनों में, उनके समय, ख्याति इत्यादि में बाधा नहीं देनी चाहिये | हमें सम्पत्ति 
के अधिकार का सम्मान करना चाहिये, और अपनी तथा दूसरों की सम्पत्ति के प्रति _ 
आदर का भाव रखना चाहिये। हमें जिस पर दूसरों का उचित स्वत्व है उसे नहीं 
. छीनना चाहिये । द 
(५) सामाजिक व्यवस्था का सम्मान (6596० 6ा' $60०॑4) 0तंश)-- 
हमें सामाजिक संस्थाओं का और सामाजिक व्यवस्था के विविध रूपों का सम्मान 





































































































करना चाहिये। सामाजिक व्यवस्था, हृढ़ता व्यक्तियों की नैतिक प्रगति का एक... 


 अनिवाय हेतु है। अतः हमें अनावश्यक-रूप से किसी सामाजिक संस्था में हस्तक्षेप 
नहीं करना चाहिये । उदाहरणार्थ--हमें सामाजिक संगठन अथव। राज्य को नष्ट हे हे 





करने का प्रयत्त करना चाहिये । हमें उस सामाजिक संगठन को स्थिर रखना चाहि 
. जिससे हमारा सम्बन्ध है। हा हे 



























































गे हे का नीटि-शास्त्र 


(६) सत्य का सम्मान (२९४०९८४ 007 7ए/४ ) -- अगला आदेश हैं 
भिथ्या भाषण नहीं करोगे ।” हमें सत्य भाषण करना चाहिये | हमें उध्ती का भाषण 
करना चाहिये जो हमारा अभिषप्राय: है। हमें अपना वचन रखना चाहिये। हमें 
अपने कर्मों को अपने वचनों के अनुसार रखना चाहिये। संक्षेप में सत्य का अर्थ है 
विचार और वचन का संवाद तथा वचन और कर्म का संवाद । 

(७) प्रगति का सम्मान (659९७ छि $62०॑ं68 ?70 8285 )--मानव 
प्रगति में हमारा हृढ़ विश्वास होना चाहिये और उसकी वद्धि के लिये प्रयत्न करना 
चाहिये । विश्व की उन्नति के लिये परिश्रम में हमारा भी योग होना चाहिये। इस 
आदेश को इस रूप में व्यक्त किया गया है। “तुम अपने विशेष क्षेत्र में सम्पूर्ण 
हृदय, सम्पूर्ण आत्मा, सम्पूर्ण बल, और सम्पूर्ण मन को लगाकर परिश्रम करोगे 
(मकेन्जी ) 

(४) कत्तव्याकत्तंव्य-विचार : कत्त व्यों में विरोध 
((ब्रद्पांडाएए : (ताल 0 प6९5)--- 

यदा-कदा विशेष कत्तंव्यों में विरोध दिखाई पड़ता है। उदाहरणार्थ जीवन 
के लिए सम्मान का सत्य के सम्मान से विरोध हो सकता है। यदि कोई डाक्टर क्षय 
रोग से पीड़ित अपने रोगी को उसका रोग बतला दे तो सम्भव है रोगी की 
मृत्यु अधिक निकट आ जाय । पुनः जीवन के सम्भान का सम्पत्ति के सम्मान से 
विरोध हो सकता है। उदाहरणार्थ, यदि हमें जीवन का सम्मान करना है तो हमें 
हत्या करने वाले व्यक्ति से च क छीनना होगा । ये तथाकथित ककत्तंव्य-विरोध के 
उदाहरण हैं । 

इस प्रकार की विरोधग्रस्त अवस्थाओं में समस्या के हल के लिये कुछ लोग 
_ /“कत्तव्याकत्तव्य-शास्त्र (८०:घां॥7५) की शरण लेने की सम्मति देते हैं । कत्तेव्या- 
कत्तेंव्य शास्त्र हमें बताता है कि किन विशेष परिस्थितियों में हमारे लिये विशेष 
नेतिक नियमों का उल्लंघन करना उचित है। “दब त्तंव्याकत्तंव्य-शास्त्र” विशेष 
परिस्थितियों में नेतिक नियमों का अतिक्रमण करने के लिये सूत्रों की रचना करता 
है। वह नीति-शास्त्र का एक विभाग है जो अन्त:करण की समस्याओं का विचार 
करता है। क्‍ ही क्‍ 
कत्तेंव्य का विरोध अवास्तविक है। किसी परिस्थिति-विशेष में हमारा एक 
ही कत्तव्य होता है। कर्तव्यों के विरोध के विषय में कथन करने का कारण केवल 
_ वास्तविक स्थिति को समझने में हमारी सफलता है। उदाहरण के लिये-- हत्या 
करने को उद्यत व्यक्ति से चाकू छीनने का हमारा स्पष्ट कत्तेव्य है। ग्रीन की उक्ति 
. है : “कोई ऐसी वस्तु नहीं जिसे वास्तव में कत्तंव्य-विरोध कहा जाये। किसी मनृष्य 
.. का किन्हों विशेष-परिस्थि तियों में सदेव एक ही कर्त्तव्य होता है, यद्यपि समस्या की 








तियाँ इतनी जटिल और विकद हो जाती हैं कि वास्तविक कर्तव्यवया है, 























अधिकार और कर्तव्य. न, श्छ्भ्‌ 


इसका निर्धारण करता कठिन हो जाता है ।”! यदि उचित रूप से कहा जाय तो 
 कत्तव्यों में विरोध हो ही नहीं सकता । किसी मसुरे-दर्शा में व्यक्ति का एक हो 


४ #श्चित कत्तंव्य होता है। वह अपने कत्तंव्य को स्पष्ट नैतिक अच्तहं ष्टि से जान 
सकती है । यदि वह उसी क्षण ही वासनाओं तथा पक्षापातपूर्ण धाराओं के बशीभूत 
नहीं होता । करत्तंव्यों के तथा कथित (50-08०0) संघर्ष के कारण हैं--स्पष्ट नैतिक 
अन्तद षिट का अभाव, वासनाओं और स्वार्थ के कारण नैतिक निर्णय शक्ति क 


बाधित हो जाना, समस्याओं का जंजाल, और नैतिक स्थिति में महत्वपूर्ण और 
महत्वहीन तत्वों के विवेक का अभाव । 


व्यवहार में नियम बनाना स्वयं बुरा है, और उनके उल्लंघन के लिये विशेष 
नियम बनाना तो बिल्कुल असह्य है, पुनः संशयात्मक और जटिल दशाओं में 


कत्तव्याकत्तव्य शास्त्र का प्रयोग नीति में ढिलाई का कारण बन जायेगा । कोई भी 
किसी कम को स्वेच्छानुसार उचित ठहराने लगेगा 

कत्तव्याकत्तव्य-शास्त्र नेतिकता के बाह्य-हूप को अनुचि महत्व प्रदान कग्ता 
है । वह ध्यान को कर्म के एक विशेष नियम के अनुकुल होने पर ही केन्द्रित करता 
है। वह कर्त्ता की प्रवृत्ति, उ्दं श्य, अभिप्राय, कर्म करने के रुख, कर्म से प्राप्तव्य 
शुभ अथवा जिस पर कर्म सम्पन्न हुआ है उसकी विलक्षणता का विस्तार नहीं 
करता । 

कत्तव्याकत्तव्य-शास्त्र नीति के वंधानिक दृष्टिकोण को प्रोत्साहन देता है 


वंधानिक दृष्टिकोण में निन्‍्दा-तृप्ति, दण्ड-पुरस्कार का प्राधान्य होना था । व्यवहार 

“ विधि और निषेध से नियन्त्रित होता है। 
कत्त व्याकत्त व्य-शास्त्र नेतिक जीवन से स्वतन्त्रता को निकालकर बाहर 
करता है । जब कभी कत्त व्यों में विरोध मालूम पड़ता है तो हमे इस सर्वोच्च नैतिक 


तियम का आश्रय लेना चाहिये कि हमें अपने बुद्धिमय आत्मा का और उसको उप- 
लब्ध करने में गर्ित भुूल्यों का लाभ करना चाहिये । 


(४) पृण-बाध्यतामूलक और अपुर्ण-बाध्यतामलक कर्तव्य 
(॥90ण68 छत शिशल्ल 0फ्रांइथांणा भाव 00665 0 पाएलाव्ल (0029[0॥) 
कट ने पूर्ण-बाध्यतामूलक भौर अपूर्ण-बाध्यतामूलक कत्तंब्यों में भेद का 
निरदेश किया है। पहले कत्तंव्य निश्चित और भ्रमणरहित होते हैं और उनका पालन 
करना ही पड़ता है। दूसरे कत्तंव्य अनिश्चित होते हैं और उनके पालन के लिये किसी _ 
को बाध्य नहीं किया जा पक्ता । वे प्र/ष्न: विधिम्‌लक होते हैं, किन्तु निः्चयात्मक 
और निरपेक्ष-रूप से उन्हें वाक्यबद्ध नहीं किया जा सकता । उदाहरणार्थ, हत्या 
और चोरी न करने के तथा असत्य भाषण न करने के हमारे कत्तेब्य पूर्ण बाध्यतामूलक 
कत्तव्य हैं। किन्तु परोपकार का कर्त्तव्य देश, काल और परिस्थिति का. 








: सापेक्ष है और हमारी इच्छा पर अत्यधिक निर्भर है| हमें उसके पालन के लिये. पा 


बाध्य नहीं होना पड़ता। 
.]. ननौति-शास्त्र की भूमिका' पृष्ठ ३५४ । 


।३८५७०--५ल>+ ७» 





तीति-शास्त्र 


कान्‍्ट का यह भेद नैतिक नहीं बल्कि वैधानिक है । विशेष परिस्थितियों में... 

हमारे कत्त व्य निश्चित होते हैं। बल प्रयोग का तो नैतिक कत्तैव्यों में प्रश्व ही नहीं... 
उठता । नैतिक दृष्टि से सभी कत्तंव्य पूर्ण-बाध्यतामलक होते हैं । 
(६) “मेरा स्थान और उसके कर्तव्य” (ब्रेंडले) 

.. (५५ हग्वाता जाएं 5 90065 (छाबता०ए) 58 

... प्रत्मेक व्यक्ति विशेष सामाजिक वातावरण में विशेष योग्यताओं को लेकर 
जन्म लेता है; उसके कर्तव्य जीवन में उसके जीवन के द्वारा निश्चयात्मक रूप से 
निर्धारित होते है, और अपने सर्वोच्च व्यक्तिगत शुभ और सर्वोच्च सामान्य शुभ की _ 
सिद्धि के लिये उसे उतका पालन करना चाहिये | कार्लाइल का कथन है कि, धजो 
कत्तव्य तुम्हारे सबसे निकट है उसका पालन करों ।” “जिस कार्य को तुम सम्पादित _ 
_ कर सकते हो उसको जानो और हरक्यूलीस के तुल्य उस पर जुट जाओ ।” इस 5 
प्रकार मनुष्य के कत्तंव्यों का निर्धारण अधिकांशत: उसकी व्यक्तिगत अन्तदष्टि पर 
निभर है। प्रत्येक व्यक्ति को अपनी प्रतिभा की प्रवृत्ति का अनुसरण करना चाहिये . 
और जीवन में अपने स्थान के अनुसार अपने कत्त॑व्यों को निर्धारित करना चाहिये। 
प्रत्येक व्यक्ति के कर्त्तव्य समाज में उसके स्थान अथवा वास्तविक सामाजिक सम्बन्धों 
में उसके स्थान के द्वारा निर्धारित होते हैं; और किसी आदर्श के प्रति उसकी अटल 
भक्ति का भी उसके नैतिक स्थान के आज्ञापक दावों द्वारा नियमन होना चाहिये। 
किसी व्यक्ति के कत्तंव्य उसकी सामाजिक स्थिति से निर्धारित होते हैं । इस प्रकार. 
एक अध्यापक, एक विद्यार्थी, एक शासनकर्त्ता, एक शासित, एक न्यायाधीश एक 
वकील, एक व्यापारी, एक पिता, एक माता, एक बच्चा इत्यादि के कत्त॑व्य उन 
व्यक्तियों से पृथक हैं जिनका विरुद्ध वर्गों से सम्बन्ध है । 

इस प्रकार, किसी व्यक्ति के तीन प्रकार के कत्तंव्य होते हैं। उसे जीवन 

स्वतन्त्रता, सम्पत्ति इत्यादि का सम्मान प्रभृति उपयुक्त सामान्य कर्तव्यों का पालन 
करना पड़ता है। उसे समाज में अपनी स्थिति के उपयुक्त, अपनी विलक्षण परि.- 
स्थितियों के आपेक्षिक कुछ विशेष कर्त्त व्यों का पालन करना पड़ता है पुनः उसे 
कुछ नबीन कत्त व्यों का भी पालन करना पड़ता है जो समय-समय पर परिवर्तित. 
होने व्राली उसकी परिस्थितियों पर निर्भर होते हैं। एक जनता का नेता तथा मन्सत्री । 
बन जाता है। उसके विशेष कत्त व्य जनता के नेता के कत्त व्यों से परिवर्तित होकर कप 
.. मन्त्री के कत्त व्य हो जाते हैं । 
.._ ७) एक सर्वोच्च कत्तेव्य (9॥6 डएफाश्आा९ वए५) है 

हे हमारा एक सर्वोच्च कत्त व्य है “बुद्धिमय आत्मा की प्राप्ति करो और उसमें 
_ गर्भित मूल्यों की भी ।” सभी अन्य कर्तव्य इसी सर्वोच्च कत्त'व्य से अनमित होते 
। शेष कत्त व्य इसी निरपेक्ष और अस्तिम कर्तव्य के विभिन्‍न पहल हैं। 
नेतिक नियम कया है ? “यह वह आदेश है जो हमें बुद्धिमय आत्मा और 


का 


के लाभ की आज्ञा देंता है (मैकेंजी तना विशाल है कि 











अधिक्रार और कत्तंव्य अर आम २७७ 


अन्य विशेष व्यवहारिक नियमों से इसकी पूर्ति होनी चाहिये। जब ये नियम परस्पर 
विरोधी मालूम पड़ते हैं, तो हमें इस सर्वोच्च आदेश का आश्रय लेना चाहिये कि 


$ “बुद्धिमय आत्मा और बुद्धिसम्मत जगत की श्िद्धि करो। 


(८) कत्तव्यों का वर्गोकरण (0[ज्ञीट्य(णा ० 0॥॥05) 

कत्त व्यों को तीन वर्गों में विभाजित किया जा सकता है--- 

(१) आत्मा के प्रति कत्त व्य । 

(२) दूसरों के प्रति करत्त व्य । 

(३१) ईश्वर के प्रति कत्त व्य । 

(१) श्रात्मा के प्रति कत्त व्य (2प068 (0ज्व्व05 ०0६८६ )--इस वर्ग में 
निम्नलिखित कत्तंव्यों का समावेश होता है--- 

(क) भोतिक कर्तव्य, (ख) आर्थिक कत्त व्य, (ग) बौद्धिक कर्त्त व्य, (घ) 
सौन्दर्य कत्त न्‍य, (ड') नैतिक कर्त व्य । आत्म-रक्षण, स्वास्थ्य-चिन्ता और विनोद 
हमारे शरीर के प्रति कत्त व्य हैं। हमें आत्म-ह॒त्या का कोई अधिकार नहीं है । 
हमारा जीवन हमारे और अन्‍्यों की सम्मिलित सम्पत्ति है। हमें अपने जीवन का 
संरक्षण और परिवर्तेत करना चाहिये, और अच्छे स्वास्थ्य का उपभोग करना 

चाहिये जो नैतिक बल के लिये अत्यावश्यक्र है। हमें श रीरिक मूल्यों का अर्जन 
करना चाहिये क्योंकि वह उच्चतर मुल्यों के आधार हैं । हमें अच्छी जीविका का 


. _ उपा्जन करना चाहिये । हमें धन संग्रह करता चाहिये, साथ ही हमें मितव्यथी होना 


छ् 
कमर 


६। यह उच्चतर मुल्यों की प्राप्ति के लिये अनिवार्य साधन है। आशिक मूल्यों का 
अर्जन उच्च प्रकृत मुल्यों के साधनों के रूप में होना चाहिए। हमें धन को प्रक्ृत 
मूल्य नहीं समझना चाहिये। उसे साधन समझना चाहिए। यह हमारा आर्थिक 
कत्त व्य है । हमें अपनी बुद्धि का विक्रास करना चाहिए और ज्ञानाज॑न करना. 
चाहिए। हमें बुद्धि को अविकसित रखने का कोई अधिकार नहीं है क्योंकि व्यक्तित्व 
के विकास के हेतु बुद्धि का विकास अलित्रार्य है। यह हमारा बौद्धिक कर्तव्य है। 
हमें सौन्दर्य की सृष्टि और प्रशंत्ता के द्वारा अपनी सौन्दर्य रुचि को अर्जन करता 
चाहिए। यह हमारा सौन्दर्य विषयक कर्तव्य है। हम अपनी प्रवृ त्तियों, वासनाओं 
और इन्द्रियवेगों पर नियन्त्रण करता चाहिए। हमें इन्द्रियपरता हक्ला बुद्धि द्वारा 
लनियमन करना चााछ हमें अपने व्यक्तित्व का सम्मान करना चाहिएं.। आत्म- 

. संयम और आत्म-सम्भान हमारे नतिक कत्त ब्य है। हमें परम-शुभ के तत्वों के रूप 

$ में सत्य और सौन्दर्य को अपना लक्ष्य बताना चाहिए। हमें बौद्धिक, सौन्‍न्दर्य- 
विषयक और नैतिक मूल्यों को प्रकृत, निरपेक्ष और श श्वत्‌ समझना चाहिए। ये 
आत्मा के प्रति कत्त व्य हैं। ये व्यक्तिगत कत्त व्य हैं । हे 

(२) दूसरों के प्रति कत्तंव्य (00068 ०फ्रध4$ ०ाधा४)--इस वर्ग में... 





. अग्रलिखित करत्त व्यों समावेश होता है-- 






































श्छ्प नीति-शास्त्र . 
कि) कुटुम्ब के प्रति कत्तव्य, (ख) समाज में अन्य व्यक्तियों के प्रति कर 
(ग) देश के ब्रति कर्तव्य, (घ) मानव-जा ति के प्रति कत्तंव्य, (ड-) पशुओं के प्रति 
कत्तंव्य, (च, पेड़ पौधों के प्रति कत्त व्य । हमें माता-पिता का सम्मान और उनसे... 
प्रेम करना चाहिए। पार्थेक्य में उनकी पालन-पोषण करना चाहिए। हमें अपने” 
बच्चों से प्रेम करना चाहिए। हमें उनकी शिक्षा, स्वास्थ्य और चरित्र की चिन्ता 
करनी चाहिए। हम उनकी अपने लिये उचित व्यवसाय का चुनाव करने में सहायता | 
करनी चाहिए । पति-पत्नी को एक-दूसरे का सम्मान और प्रेम करना चाहिए । उन्हें 
एक-दूसरे को मित्र और समकक्ष समझना चाहिये। प्रति को पत्नी की स्थिति अपने 
से हीन नहीं समझनी चाहिए। यह हमारे कुदुम्ब के श्रति कत्त व्य है। हमारे समाज १ 
में अन्य व्यक्तियों के प्रति मुख्यतः: ये कर्तव्य हैं--(क)सच्चाई, (व) समानता, 'ग 








परोपकार | हमें सत्य भाषण करना चाहिए । जो हमारा अभिप्राय है वही भाषण _ हा 
करती चाहिए और जो कहते हैं वही करता चाहिये। हमें अपर वचतों की रक्षा हि 
करनी चाहिए। अपने विश्वासों को प्रकट कर देना चाहिए। समानता का अर्थ... 
न्याय और ईमानदारी है । हमें दूसरों से वही बर्ताव करना चाहिए जो हम चाहते हैं. 
कि हमारे साथ हो । हमें दूसरों के व्यक्तित्व का सम्मान करता चाहिए। हमें सब । 
की माध्य समझकर बर्ताव करना चाहिए--आत्मोपभाग और स्वार्थ के साधन समझ 
कर नहीं । हमें दूसरों को स्वतन्त्रता और सम्पत्ति में हस्तक्षेप नहीं करना चाहिए। 
हमें दूसरों के चरित्र, सम्मान और ख्याति पर आक्षेप नहीं करना चाहिये। हमें 
दूध रों का जीवत नहीं लेन! चाहिए और उतके जीविकोपार्जन में बाधा नहीं देन 
चाहिए। हमें दूधरों के प्र मदभात्र रखता चाहिए । हमें मवसा, वाचा, कर्मणा 
उत्तकी कोई हाति नहीं करनी चाहिये । इन सब कत्तेव्यों का समावेश समानता में 
होता है। हमें संक्टग्रस्त के साथ सहानुभूति होनी चाहिए। हमें उसके संकट के 
निवारण के लिय्रे ययाशक्ति प्रथत्त करता चाहिए। यह परोपकार है। ये समाज में 
दूसरों के प्रति हमारे कर्तव्य हैं। हमें अपने देश से प्रेम होना चाहिये, उसकी 
स्थिति सुधारने का अधिकतम प्रयास करता चाहिए और उसके महान्‌ कार्यों में गये... 
की अनुभूति होनी चाहिए। देश-भक्त होना चाहिये । यह देश के प्रति हमारे कर्तव्य. 
हैं । हमें सब मानवों से प्रेम करना चाहिए और उन्हें अपने साथी समझने चाहिये। 
संक्रीर्ण देश भक्ति परित्याज्य है। साम्राज्यवाद, रंगभेद और जातीय उच्चता भी 
व्याज्य हैं। सामाजिक व्यवस्था का आदर जौर मानवीय प्रगति में आस्था होनी... 
_चाहिये। हमें उदार मानवतावादी होना चाहिये। ये हमारे मानवजाति के प्रति 
_कत्त व्य हैं। पालतू पशुओं की रक्षा करनी चाहिए । पशुओं के प्रति कोमलता का 
..निर्देयतापू्ेक व्यवहार अनुचित है। ये हमारे पशुओं के प्रति कत्तेव्य हैं। हमें पेड़ 
.. पौधों की रक्षा करनी चाहिये, उनको सींचना चाहिये और उचित _पोषक-पदार्थ देने 
.. चाहिये । हमें प्रकृति के प्रति धृष्ट नहीं होना चाहि ये । ये हमारे पेड़-पौधों के प्रति. 
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(३) ईश्वर के प्रति कत्तेव्य (05065 ॥0ए705 (706)--हमें निध्य ईश्वर 
की उपासता और ध्यान करता चाहिये । हमें नित्य-प्रति उसकी पजा करनी चाहिये 
ओर उसके शरणागत होना चाहिये । हमें अपने कर्मों को उसे अपर्ण करना चाहिये 
ओर एकनिष्ठ होकर श्रद्धा से उसको प्रेम करता चाहिये। ये हमारे ईश्वर के प्रति 
कत्त व्य हैं। किन्तु हमारे ईश्वर-प्रेम का प्रकाशन मानव-प्रेम में होना चाहिये । 

नुष्य-जाति की सेवा में उसकी अभिव्यक्ति होना चत्ाहिये। मानव॑-प्रेम से रहित॑ 
ईश्वर-प्रेम व्यर्थ ढकोसला-मात्र है #7“५ 





श्फर के बा क > धर्म 






















५५७७७४४७४७७४४७७४७६७४४७७७०७७७७७/०७ 


(१) कत्तेव्य-कर्स और धर्म (9ण५ क्ाव॑ ४व7/06) 
कत्त व्य-कर्मों के अभ्यासवर्वक सम्पादन से धामिक प्रव॒त्तियों का उद्भव 
होता है । अभ्यास के द्वारा कत्त ब्य धर्म में परिणत हो जाते हैं। धर्म अजित मान- 
स्िक प्रवृत्तियों की ओर संकेत करते हैं। धर्म॑निष्ठ व्यक्ति वह व्यक्ति है जिसे कत्त व्य 
पालन का हढ़ अभ्यास है । धर्म सच्चरित्र का निर्देश करता है। कत्त व्य उस विशेष 
कर्म का निर्देश करता है जिसे हमें कहना चाहिये । इस प्रकार कोई मनुष्य अपना 
करत व्य करता है; किन्तुलश्वम उसका गुण होता है, अर्थात्‌ वह धर्म निष्ठ होता 
धर्म चरित्र की उत्कृष्टता है। कत्त व्य का संकेत बाह्य व्यवह्वार की ओर .. 
होता है । धर्म का कत्त व्य में प्रकाशन होता है। कत्त व्य करने के अभ्यास से धम 
की उत्पत्ति होती है। धर्म का संकंत आशभ्यन्तर चरित्र की ओर होता है। कत्त व्य_ 
का सकेत बाह्य-कर्म की ओर होता है। इस प्रकार धर्म आन्तरिक चरित्र की 
उत्कृष्ठता है और कत्त व्य बांह्य-कर्म में उसका प्रकाशन है। धर्म विचारणापूर्वक 
सत्कर्म के चुनाव का अभ्यास है । अधर्म (४००) विचारणापूर्वक असत्कर्मो के चुनाव 
का अभ्यास है। धर्म मूल प्रवृत्तियों और वासनाओं को नियन्त्रित करने तथा संमग्र- 
आत्मा के शुभ का लाभ करने का अभ्यास है। अधर्म मूल प्रवृत्तियों और वासत़ाओं 
के वशीभूत हो जाने का तथा समग्र आत्म की हानि करते हुए उनकी तृप्ति के 
आंशिक शुभ का लाभ करने पर अभ्यास है। धर्म चरित्र की उत्कृष्टता है। अधम 
चरित्र का कलंक है। कत्तं व्य-पालन में धर्म का प्रकाशन होता है। अधर्म पाप-कर्मों 
में प्रकाशित होता है । 

अभ्यासप बंक कत्त व्य करने से धर्म का अर्जन होता है। अभ्यासप्‌बेक पाप- 
कर्म करने से अधर्म का अजेन होता है । धर्म सहजात शुभ-प्रवत्ति (5006 #/प्रा8) 
नहीं है जो स्वभाव-तिद्ध हो सके। वह एक अजित प्रवत्ति है जो बुद्धि के द्वारा 
 बासनाओं और मूल्र-अवृत्तियों को नियस्त्रित और व्यवस्थित करने के अभ्यास से 
: उत्पन्त होती है | करत्त व्य और अभ्यास से धर्म की उत्पत्ति होती है । 

(२) धर्म का स्वरूप (७४४ ० शां॥४०). पु । 
हे अरस्तु का कथन है कि “धर्म एक स्थायी मानसिक अवस्था है जिसकी 
- उत्पत्ति संकल्प की सहायता से होती है और जिसका आधार वास्तविक जीवन में 
जो सर्वोत्तम है उसका आदर्श --बुद्धि के द्वारा निर्मित आदर्श है ।” धर्म नेतिक नियम 
से संवादित, स्थायी और अजित प्रवत्ति अथवा चरित्र है। यह एक नैसगिक प्रवृत्ति 
नहीं है वरन एक अजित प्रत्रुत्ति है। यह नेतिक नियम की अनुकूलता प्राप्त सकल्प 
की एक स्थायी आदत है | यह किसी सत्यकर्मों के क्षेत्र में अभ्याक्षपवंक निवास करने 
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में पन्निहित है। यह समग्र आत्मा के उच्चतम शुभ के विचार द्वारा निर्धारित चरित्र 
का एक गुण है। यह चरित्र की उत्कृष्टता है। ऐसा चरित्र जो किसी क्रिया में. 
मरतिमान नहीं है, एक अव्यवत-शवित मात्र है। धर्म का कत्त ब्यों में प्रकाशन होता 
है । चरित्र की उत्कृष्टता कमें-विशेष में अभिव्यश्ति होती है, जो हमारा कर्तव्य है, 

धर्म चरित्र की ओर संकेत करता है। कत्तंव्य बाह्य व्यवहार की और संकेत करता 
 है। चरित्र का प्रशासन व्यवहार में होता है। अम्यासप्‌वंक कत्त व्य के पालन से 
धर्म का निर्माण होता है। धर्म का वास कत्तंव्य-पालत में होता है। इस प्रकार धर्म 
और कर्त्त व्य एक ही वस्तु के दो पहलू हैं। धर्म अन्तरस्थ चरित्र की उत्कृष्टता है; 
कत्त व्य सच्चरित्र का बाह्य प्रकाशन है। धर्म शुभ संकल्प की स्थायी आदत है; 

कर्त्ताव्य एक स्थूल कर्म है जिसमें शुभ संकल्प की अभिव्यक्ति होती है। धर्म चरित्र 
. के सदभ्यास का निर्देश करता है। कर्तव्य एक विशेष प्रकार के कर्म का निर्देश 
करता है जो हमारे द्वारा किया जाता चाहिये | कोई ब्यक्ति धर्म परायण होता हैँ । 
वह अपने कर्तव्य का सम्पादन करता है। कत्तव्य-कर्म में प्रकाशित न होने वाला 
धर्म एक शक्ति मात्र है। यह सदैव कत्त ब्यों में प्रकाशित होने के लिये सन्नद्ध होता 
है। अतः धर्म सक्रियाचरित्र का गुण होता है। 
(३) धर्म, ज्ञान और अभ्यास (शाँए९, शा0ज]९१४९ भा0 पिक्का।|-- 

धर्मं सदिच्छा का अभ्यास है। वह कत्त व्य-कर्म सम्पादित करते की आदत 

है । यह विचारणापव॑क सत्कर्मों को चुनने और करने की आदत है। किन्तु विचार- 
: पूर्ण चुनाव और कर्म के अभ्यास से पर्व शुभ कथा मूतं परिस्थितियों में किये जाने 
योग्य कर्म का ज्ञान होता चाहिये। अभ्यासपृर्वक कत्त व्य-पालन विशेष अवसरों में 
करत्त व्य के तथा उसको निर्धारित कर। वाले आत्मा के परम मंगल के ज्ञान के ऊपर 
निरभर है । अतः धर्म में ज्ञान और अभ्यास दोनों गर्भित हैं। सुकरात और प्लेटो का 
यह कथन कि धर्म ज्ञान है, सम्यक्‌ है। अरस्तू का यह कथन भी सत्य है कि धर्म _ 
अभ्यास है। शुभ और मूर्त स्थितियों में कत्तंव्य वा ज्ञान-मात्र धर्म के त्रिये अपर्याप्त 
 है। ज्ञान के पश्चात्‌ कर्म अवश्य होना चाहिये । कत्त व्य ज्ञान के उपरान्त कत्तंब्यों 
का अभ्यासपृठेक पालन अवश्य होता चाहिये। कर्म-हीन धर्म सत्ताहीन है। इस. 
प्रकार धर्म में ज्ञान और अभ्यास दोनों गशित हैं। मेंकेन्जी का कथन है धर्म एक 
प्रकार का ज्ञान भी है और एक प्रकार का अभ्यास भी । धरंनिष्ठ व्यक्ति वह है जो 
कत्त व्य से निर्मित क्षेत्र में निरन्तर वात करता है। उस क्षेत्र में निरस्तर निवास... 
एक अभ्यास है; किन्तु साथ ही वह एक प्रक्नार की अन्तद्‌ एिट भी है। धर्मनिष्ठ 


. होने से अभिप्राय है अभ्यासप्‌्वंक एक प्रकार के ज्ञान अथवा अन्तदृ्‌ ष्टि का होना । 


इस प्रकार अरस्तू और सुकरात दोनों के मत उपयुक्त थे। धर्म एक प्रकार का ज्ञान 
.. और एक प्रक्रार की आदत दोनों हैं। आदत एक रीति (०परशणा मात्र नहीं है 
... वरन संकल्प की आंदत है । जिन आदतों का नैतिक महत्व होता है वे जिचारपूर्वेंक 
चुनाव की आदतें हैं। |विचारप्‌र्वक चुनाव विचार अथवा बुद्धि पर निर्भर होता है । 
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सत्‌ का चुनाव करने के लिये सत्‌ का ज्ञान आवश्यक है। अत: सत्‌-संकल्प सम्यक्‌ 
अन्त ष्टि पर निर्भर है। धर्म एक प्रकार का ज्ञान है। वह एक दृष्टिकोण पर, एक 
विचा रयुकत अन्तद्‌ ष्टि पर अवलम्बित है । इसके अतिरिक्त धर्म आदत भी है । बह 
इच्छाकृत कम मात्र नहीं है, बल्कि चरित्र भी एक अस्थायी अबस्था, किसी निश्चित 
क्षेत्र में निरन्तर निवास है ।' इस प्रकार धर्म में ज्ञान अथवा अन्तदृ षिठ (प्राशं&॥0) 
सथा कत्त व्य-पालन के अभ्यास का समावेश है । 
(४) धर्म और सुख ( ५7/४९ था 8७] ॥९४५)--- 

धर्म शुभ-संकल्प की आदत है। उसका निवास सत्यकर्मों के क्षेत्र में अभ्यास- 
पृवेक वास में है । नेतिक नियम के अनुकूल चरित्र को अजित करने में धर्म निहित 
है। धर्म आत्मा के विविध तत्वों का सामञ्जस्य स्थापन है। बुद्धि के द्वारा मृल- 
प्रवत्तियों और वासनाओं को व्यवस्थित करने तथा आत्मा के कल्याण के द्वारा उनके 
शामिल होने के अभ्यास में धर्म है। इस प्रकार धर्म से सदेव सुख प्राप्त होता है। 
बुद्धि और मनोवेगों के मध्य सामअ्जस्य-स्थापना में धर्म का निवास है। प्रश्नन्नता इस 
सामञ्जस्य की अनुभूति है। वह आत्मोपलब्धि की अनुभूति है। आनन्द का उद्भव 
इच्छाओं को व्यवस्थित करने से होता है । वह एक अकेली इच्छा अथवा इन्द्रियवेग 
की तृप्ति से उत्पन्त अल्पस्थायी सुख नहीं है । वह एक अनुभूति है जिसकी उत्पत्ति 
परम कल्याण के आदर्श के अनुसार आत्मा के विविध तत्वों के संतुलित समायोजन 
से होती है। आनन्द समग्र आत्मा के लाभ का लक्षण, जिसमें बुद्धि आत्मा इन्द्रियमय 
आत्मा को नेतिक नियम के शासन में रखता है । 

जब तक कि उत्कृष्ट कार्यों में किसी को सुख न मिले, तब तक उसे अच्छा 
नहीं कहा जा सकता । धर्म निष्ठ व्यक्ति को प्रसन्‍त होना चाहिये । अरस्तू के मता- 
नुत्ार आनन्द मानवीय कार्यों की उजित रूप से पूर्ति करने में पाया जाता है। कार्यो 
के उचित अभ्यास में आनन्द प्राप्त होता है। मनुष्य का विशिष्ट कार्य जो अन्य 
जन्तुओं से उसका भेद दिखाता है, विचार है। अतः प्रसन्नता की प्राप्ति विचार के 
समुचित अभ्यास में है | बुद्धिमय जीवन में स्थायी चरित्र, अथवा धर्मनिष्ठता गरभित 
है | आनन्द धरम निष्ठ जीवन का सहगामी है। धर्म के साथ सदैव आनन्द का भाव 
होता है । धर्म स्वयं आनन्द (98[0077655) नहीं है, बल्कि आनन्द धर्म का सूचक है। 
यद्यपि एकमात्र धर्म सुख-प्राप्ति का आश्वासन नहीं देता, लेकिन उसके बिना आनन्द 
.. असंभव है | आनन्द धर्म पर और बाह्म-शुभों पर निभर है। आदर्श-रूप से आनन्दित 
मनुष्य वह है जो धर्म पर जीवन व्यतीत करता है, और जिसे बाह्य शुभों की पर्याप्त 
उपलब्धि होती है। यह अरस्तूं का मत है । 
आधुनिक पूर्णतावादियों (?०(००४०॥४७४) के मत से भी धर्म और आनन्द 
का साथ है | आनन्द का उद्भव इच्छाओं के सामञ्जस्य से होता है। वह बुद्धि के 

रा इच्छाओं को व्यवस्थित करने की सहगामिनी अनुभूति है। वह आत्म-लाभ की 


नर सत्र, पृ० ७१-७२। 
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का पूर्ण ज्ञान हो जाय, तो उसके अनुसरण में वह कदापि असफल नहीं हो सकता। 


'तियों और योग्यताओं के आपेक्षिक मध्य-मार्ग का अनुसरण है जो दूरदर्शी मनुष्यों 
की बुद्धि-द्वारा निर्धारित किया जाता है और यह संयम दो कारणों से है, पहिला, , 





और दूसरा, इसलिये कि जबकि ये दोष अनुभूति और क्रिया के उचित परिमाण से क्‍ 


बा न्यून या अधिक है, यह मध्य अथवा संयम परिमाण को ग्रहण किया करता हैल। धर्म - 
 सयम अथवा मध्य दशा है। बहुत से धर्म दो परस्पर विपरीत किनारों (दोषों) 





























धर्म... हा 8 , "पर र 


अनुभूति है । आनन्द क्रियाओं के समन्वय पर निर्भर है और अन्तिम रूप से नैतिक 
समन्वय की सर्वोच्च क्रिया पर निर्मर है। आनन्द नैतिक उत्फर्ष का लक्षण है। 
आत्म-लाभ से आत्म सतोष की उपलब्धि होती है, किन्तु उसे आत्म-सन्‍्तोंष का 
साधन नहीं कहा जा सकता । जीवन का लक्ष्य मात्र जानना या अनुभूति करना न 
होकर करना या होना है। आत्म-लाभ का जीवन एक पर्णतया सन्तोष »नक आनन्‍्द- 
मय जीवन है | 
(५) धस ज्ञान है सकरात) (शां।॥0९ [5 #0ज्ी०02९ [8029०५|) 

सुकरात का मत है कि “धर्म ज्ञान है। यदि एक मनुष्य को शुभ के स्वरूप 


दूसरी ओर, यदि किसी को उसका पूर्ण ज्ञान न हो सके, तो वह कदापि नैतिक नहीं 
हो सकता; यदि वह नैतिक होगा तो मात्र आकस्मिक रूप से होगा । ज्ञान धमं है । 
अज्ञान अधर्म है | ज्ञान के बिना संयमशील होना एक प्रकार के असंयम से सयमशील । 
होना है। बिता ज्ञान के साहसी होने का अर्थ एक प्रकार की भीरता से साहसी 
होना है। इस प्रकार सुकरात के मतानुसार ज्ञान धर्म का तत्व है। जान-बूझकर 
कोई भी पाप-कर्म में प्रवत्त नहीं होता । 

यह मत भ्रान्तिपूर्ण है। इस मत के विरुद्ध पहिली आपत्ति तो यह हैकि , 
यदि धर्म शुभ के ज्ञान में और अधरमं शुभ के भज्ञान में निहित है, तो कोई भी अपने ., 
पाप-कर्म के लिये उत्तरदायी नहीं हो सकता, क्योंकि उनका कारण अज्ञान है और 
केवल शुभ के ज्ञान से युक्त इच्छाकृत कम ही नैतिक निर्णय के विषय हैं । 

दूसरी आपत्ति यह है कि मनुष्य प्रायः सत्‌ का ज्ञान रखता है, किन्तु करता 
असत्‌ है। शुभ के ज्ञान से सदेव शम का चुनाव नहीं होता । ज्ञान और कम प्राय 
परस्पर असंगत होते हैं। संकल्प का सुखेच्छा के वशीभूत होकर बुद्धि के प्रतिकूल _ 
चला जाना सम्भव है | इसलिये यह मत कि:कोई व्यक्ति जानकर अथवा इच्छापूर्व क 
असत्कर्म नहीं करता मान्य नहीं है । अतः ज्ञान धर्म नहीं है, यद्यपि वह धर्म का 
अनिवायं तत्व है। धर्म शभ के ज्ञान और शभ के संकल्प की आदत पर निर्भर है । 
(६) धम सध्य सार्ग है अरस्त्‌) (शए॥९ $ 06 ४९४॥ [475006 | 

अरस्तू के अनुसार “धर्म आपेक्षिक मध्यावस्था को ग्रहण करने का अभ्यास 
है; जिसके रूप को बुद्धि और व्याव [रिंक-ज्ञान सम्ण्न्त व्यक्ति निश्चित करते हैं ।”' 
धर्म चनाव की आदत है; जिसका लक्षण संयम अथवा प्रत्येक व्यक्ति की परिस्थि- 


इसलिये कि यह दो दोषों का--एक अत्यधिक और दूसरा अत्यल्प--मध्यवर्ती है 





































लक म द 5 नीति-शास्त्र 


मध्यवर्ती होते हैं, उनमें से एक उचित गुण की अत्यधिकता है और दूसरा उचित 
गुण की अत्यल्पता । साहस का धर्म-भीरुता और असम-साहस के मध्य की स्वणिम- 
अवस्था (2000०॥ 77०8॥) है; अपने गुणों के विषय में सत्यप्रियता दप और हीनता 
के मध्य की; दानशीलता व्ययविलाणिता और कृपणता के मध्य की अव्था है। 
धर्म-निरपेक्ष मध्यावस्था के चनाव में निहित नहीं है, बल्कि व्यजित की योग्यता 
स्वभाव और परिस्थितियों की आपेक्षिक मध्यावस्था (70]७7ए० 768॥) के चुनाव 
में निहित है | विभिन्‍न व्यक्तियों के लिये मध्य-दशा विभिन्‍त होती है। एक सैनिक 
| का साहस भीरुता की अपेक्षा असमता की ओर अधिक झका होता है, और विशेष 


| निहित होता है जिसका परिणाम धर्म है। 


बुद्धि और इन्द्रियपरता के सामञ्जस्य में धर्म का तत्व निहित है। उसका निवास 
मध्यमार्ग के अनुसरण के अभ्यास में है। किन्तु यह एक सामान्य उक्ति है। यह 
आवश्यक है कि विशेष परिस्थितियों के अनुकुल इसमें परिवर्तत किया जाय। कभी- 
कभी संवेग की तीव्रता का (यथा-देशभक्ति का) अनुभव करता हमारा स्पष्ट कत्तंव्य 
हो जाता है, उदाहरणाथें---जब अपने देश के ऊपर विदेशी आक्रमण होता है और 


प्रत्यय का वगेर आश्रय लिये घमम की पर्याप्त परिभाषा नहीं हो सकती | स्यूरहेड 
के अनसार--“सब वस्तुओं में संयम उतना ही एक दोष हो सकता है जितना एक 
में और सब में असंयम । हमें एक अमृत्त स्वाणिम मध्य-मार्ग के प्रत्ययः को स्वीकार 
करना होगा । 
| (७ ) धर्मों की एकता (एप छा 9प0८७) 

सभी धर्म एक स्च्च धर्म के पक्ष हैं। उसका निवास प्रवत्तियों और 
वासनाओं को नियन्त्रित और व्यवस्थित करने के तथा उन्हें समग्र आत्मा के परम 
नि:श्रे बस के लाभ की दृष्टि से बुद्धि के नियम के शासन में रखने के अभ्यास में होता 
है । सर्वोच्च कत्त व्य वह करत्त व्य है जो आदर्श अथवा बुद्धिमय आत्मा की सिद्धि के 


संकल्प अथवा कम करने की एक आदत को अजित करते हैं, जिससे ऋ्रिक-रूप से 
बुद्धिमय आंत्मा की सिद्धि होती है। इस आदत को सर्वोच्च धर्म कहते हैं | सभी अन्य 
धर्म इस सर्वोच्च धर्म के आंशिक पहल हैं । प्लेटों का कथन है कि धर्म परस्पर पथक 
नहीं हैं, बल्कि उनमें ऐक्य होता है। ग्रीन का भी कथन है, “यह सत्य है कि सभी 


| अवसरों पर उत्तेजित होता है। अधर्म उसके अत्यधिक और अत्यल्प परिमाण में 


अरस्त के मत में सत्य का एक महान अंश है। धर्म का तत्व संयम में, अथवा 
| प्रवत्तियों और वासनाओं के ऊपर बुद्धि के नैतिक तियम शासन में निहित है। 


शत्रु को मार भगाने के लिये अत्यन्त प्राहस की आवश्यकता होती है। परम शुभ के _ 


लिये ब्रिनां किसी शर्त हू। आदेश देता है। इस -त्तव्य के निरन्तर पालन से हम 


य एक ही है। उन सबका निर्धारण उनके अन्तिम कारण के रूप में... 
म्बन्ध रखता है, और उन सबका आधार एक या अन्य रूप में 














कल पपप तप सतन न सन पक पट अननवक्‍सपपन- नमक नम-न++र ०" 





धर्म रा रप५ 
उसी कल्याण का साधन है ।” अतः उच्चतम वेयक्तिक और सामाजिक शुभ के 
साधन-स्वरूप धर्मों का एक तन्‍्त्र होता है । 
(८) धरम समाज की ददा का आपेक्षिक है 
( शत 5 70ेक्ाए8 40 5024 (०ाता।0॥) 

मनुष्यों के अर्जेन के लिये बांछतीय धर्म विभिन्‍न देश और काल के साथ 
अत्यधिक परिवर्तेनशील होते हैं। जिन धर्मों को आधुनिक युग में आजत किया 
जाना चाहिए उतका विचार आधुनिक समाज की व्यवस्था, और आवश्यकताओं के 
अनुपतार होना चाहिये । प्राचीन यूनान में साहस के धर्म से अभिप्राय युद्ध में वीरता 
से लिया जाता था। किन्तु आधुनिक समाज में इसका अर्थ शारीरिक साहस मात्र 
नहीं बल्कि नेतिक साहस भी है। "यूनानी समाज में युद्ध-भूमि में थीरता के लिये 
जिस धर्म की आवश्यकता थी वह आज के वैज्ञानिक, राजनीतिक अथवा विद्वान को 
कार्य में दत्तचित रखने वाले धर्म से भिन्‍न है । 
(5) धर्म सामाजिक कार्यों के आपेक्षिक हैं 


(शतप6 5 70ब्वाए९ 40 500॑ंत्रीं #गालाणा) 


धर्म विभिन्न कालों और विभिन्‍न सामाजिक स्थितियों के ही आपेक्षिक 
नहीं हैं वरन्‌ वे समाज के विभिन्‍न व्यक्तियों के द्वारा सम्पादित होने वाले कार्यों की 
भी अपेक्षा रखता है। यह कहना मिथ्या है कि दरिद्र व्यक्ति दानशीलता का अर्जत 
नहीं कर सकता और एक धनवान व्यक्ति के लिये धैय॑ आवश्यक नहीं है, क्योंकि 
उन्हें इन धर्मों में गरभित मानसिक आदतों का अर्जन करना चाहिये । तथापि व्यक्ति 
के धर्म समाज में उनके कार्यों के आपेक्षिक हैं। पुरुष के करत्तंब्य स्त्री के कर्त्त॑व्यों. 
से भिन्‍न है। धनवान्‌ के निर्धन से, वुद्ध के युवक से, माता-पिता का बच्चों से 
स्वस्थ के रोगी से, और व्यापारी के कत्तंव्य भी वेज्ञानिक के कर्त्तव्यों से भिन्‍न हैं | 
इस प्रकार प्रत्येक व्यक्ति के कत्त व्य समाज में उसके कार्य से निश्चित होते हैं । अमृर्ते 
कत्त व्यों की सत्ता नहीं है, वे सदेव काल, देश परिस्थिति और समाज के कार्यों के 
आपेक्षिक हैं । 


.. (१०) सुख्य धर्म ((शता।ब) ४ांए४9०७) 


मुख्य धर्म मौलिक धर्म होते हैं। वे आधारभूत धर्म हैं। उनके ऊपर अन्य धर्म - 


5 आश्रित होते हैं। प्लेटो ने चार मुख्य धर्मों को माना है--बुद्धिमत्ता, साहस, मित्ताचार 


और न्याय । बुद्धिमता में सभी अन्य धर्मों का समावेश हो जाता है । क्योंकि प्रत्येक 


_ धर्मनिष्ठ कार्य विशेष परिस्थितियों में बुद्धिमता-पुर्वेक काम करने में निहित होता _ 


है । यह एक पत्रकों समाविष्ट करने वाला है। साहस और मित्ताचार दो ऐसे धंम 


हैं जिनका व्यक्ति के जीवन से सर्वाधिक सम्बन्ध है । साहस (अथवा घेयें) को कष्ट 
के भय के प्रतिरोध के अर्थ में ग्रहण करना चाहिये और मित्ताचार को सुख के प्रलो- 
... «न के प्रतिरोध के अर्थ में । इन दो धर्मों में व्यक्तिगत जीवन में होने वाले प्रयोभनों 

.... के सभी प्रकार के विरोधों का समावेशन हो जाता है। प्रलोभन का प्रांदुर्भाव किसी 
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दुःख के त्याग अथवा सुख की प्राप्ति के रूप में होता है । न्याय के अन्दर सब सामा- 
जिक धर्मों का समावेश हो जाता है। इस प्रकार प्लेटों का मुख्य-धर्मों का वर्गीकरण 
| आधुनिक समाज के आधार के रूप में स्वीकृत किया जा सकता है और उनको आव- 
एयकताओं से समायोजित किया जा सकता है। 
प्लेटो के मुख्य धर्म एक विस्तृत कार्य में ग्रहण किये जाने चाहिये | इस प्रकार 
बुद्धिमत्ता के अन्दर चित्ता, दूरदर्शिता, पूव॑ंदृष्टि और चुनाव की स्थिरता का समावेश 
होना चाहिये | साहस के अन्दर वीरता और धैर्य दोनों का समावेश होना चाहिये । 
वीरता सक्तिथ साहस है जो दुःख की आशंका होने पर भी अपने मार्ग का अनुसरण 
करता है । धैय निष्क्रिय साहस है जो दुरनिवार्य कष्ट को बिना हिचकिचाहूट के सहन 
करता है। साहस में निर्णय, परिश्रम और अध्यवर्साय का भी समावेश होना चाहिये । 
आम्था और आशा के धर्म वीरता और घैरय॑ से निकटतः सम्बन्धित हैं। मिताचार 
में सभी प्रकार के सुखों ऐन्द्रिय और बौद्धिक के प्रलोमनों के प्रतिरोध सम्मिलित हैं । 
न्याय में न केवल समझौते की पूर्ति करता और समाज के नियमों द्वारा निश्चित 
कर्तव्यों का पालन ही सम्मिलित है, बल्कि दूसरों के साथ सम्बन्धों में पूण 
ईमानदारी और विश्वासपात्रता भी सम्मिलित है । न्‍्यांय में परोपकार, प्रेम, सुशीलता, 
प्रसन्‍नता और हास्य-विनोद का समावेश होता चाहिये। न्याय का समावेश परोप- 
कारशीलता से पहले होना चाहिये | ये मौलिक सामाजि+ धर्म हैं। सब बम व्याव- 
हारिक बुद्धिमत्ता के विभिन्‍न रूप हैं। इस प्रकार प्रयुक्त पदों को व्यापक अर्थ में 
ग्रहण करके थोड़ -सा परिवतंन करने के पश्चात्‌ धर्मों के प्राचीन यूनानी वर्गीकरण 
को स्वीकार किया जा सकता है । 
(११) धर्मो का वर्गीकरण (टाबष्ञ्ञीट्थ्ञांणा र्णा शावए९४) -- द 
धर्मों को तीन विभिन्‍न वर्गों में रखा है--यथा: (१) आत्म-विषयक, (२) 
पर विषयक, और (३) आदर्श-विषयक धर्म । पहले, कर्त्ता के अपने ही शुभ के साधक 
। दूसरे, अन्यों के मंगल साधक हैं । तीसरे, आदर्श तथा सत्य शुभ और सोन्दये में 
किसी के साधक हैं । 
-.. तथापि यह वर्गीकरण भ्रामक है। व्यवहार में व्यक्तिगत शुभ और सामाजिक 
शुभ में कोई अन्तर नहीं हैं । जो धर्म व्यक्ति का शुभ-साधन करते हैं वही सामाजिक 
हित साधन भी करते हैं। व्यक्ति का सामाजिक सम्बन्धों से स्वतन्त्र कोई पृथक 
जीवन नहीं है और जिम धर्म का सम्बन्ध व्यक्ति के शुभ से है उसका सामाजिक 
शुभ से भी सम्बन्ध होना चाहिये। इस प्रकार आत्मविषयक और परविषयक धर्मों 
का भेद भ्रामक है। तथा यह सत्य है कि कुछ धर्मों का व्यक्ति के जीवन से और 
कुछ का सामाजिक जीवन से विशेष सम्बन्ध है। सम्ानरूप से आत्मविषयक और 
दर्शंवि षयक धर्मों का भेद भी स्वेच्छाकृत है । शुभ, सत्य और सौन्दयय का अनुसरण 
; हेतु हो तब भी व्यक्ति के शुभ का साधक है। यह स्वीकार करता 
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आवश्यक है कि ये विविध धर्म हमारे नैतिक जीवन के विभिन्‍न पहुलओं पर बल देते 


हैं । अत: उन्हें पृथक-प्‌ृथक समझा जा सकता है । 


(१२) व्यक्तिगत और सामाजिक जीवन के धर्म 
(?श'59ात शाप6३ 0 502] भंएए९५ 


संयम और संस्क्ृति व्यक्तिगत जीवन के धर्म हैं। नीति का तत्व बुद्धि के 


. द्वारा वासनाओं की व्यवस्थित करता है। यह प्ंयम है। यह बुद्धिमय आत्मा के 
द्वारा नेसगिक इन्द्रियपरता का पराभव है । संयम आंत्मानुशासन है | असंयम इन्द्रिय- 


परायणता है। संयम के धर्म के दो पहल है -विधानात्मक तथा निषेधात्मक। 


_निषेधात्मक रूप में यह आत्म-निषेध, आत्मोत्सग, आत्म-निरोध अथवा सब 


वासनाओं पर बौद्धिक चुनाव का आधिपृत्य है। “मिताचार समग्र आत्मा और 
सामाजिक वल्याण के हेतु वासंनाओं का बौद्धिक नियन्त्रण है ।”* विधानात्मक रूप 
में यह आत्मा को सीमित करना अथवा प्रयोजन का केन्द्रीयकरण या एकीकरण है। 
नेसगिक वासना शक्ति को एक मार्ग पर ले जाना चाहिये। उसका नियन्त्रण और 
पथ-प्रद्शन जीवन में एकमात्र प्रधान प्रयोजन द्वारा होना चाहिये । इस प्रकार मिता- 
चार आत्मानुशासन और एक प्रयोजन के प्रति एकनिष्ठ श्रद्धा है। संस्कृति, चरित्र 
की आन्तरिक उल्ृृष्टता की प्राप्ति है। “समग्र आत्मा का विकास किया जाता 
है - बौद्धिक, सवेगात्मक, क्रियात्मक अथवा संकल्पात्मक तत्वों की एक पूर्ण जीवन 
के साथ सामंजस्य में अलग-अलग पूर्णता प्राप्त करनी है। संस्कृति का अर्थ केवल 


... अनेक शक्तियों का विकास नही है, बल्कि समस्त शक्तिग्रों का समतापूर्ण विकास 


। सभी क्षेत्रों में संस्कृति की केजी समान आत्म-विकास है ।* शारीरिक सस्कृति 


.. जैतिक संस्कृति का आवश्यक अंग नहीं है, किन्तु यह लक्ष्य ही सिद्धि के लिये सबसे 


महत्वपूर्ण साधन है। नतिक संस्कृति के लिये एक उत्कष्ट और स्वस्थ शरीर आवश्यक 
है। संस्कृति आत्म-विकास है जिसका अर्थ सकीर्ण व्यक्तित्व का व्यापक व्यक्तित्व 
में विकास है। नैतिक जीवन सर्देव एक व्यक्तिगत जीवन. रहता है, वरह कदापि 
अव्यक्तिगत अथवा आत्म-निरपेक्ष नहीं होता । स्वार्थशीन जीवन आत्मा-निरपेक्ष 
अथवा अव्यक्तिगत जीवन नहीं है, बल्कि आत्मा का जीवन उसकी स्वार्थहीनता के 
अनुपात में विस्तृत और सम्पन्त हो जाता है। व्यक्तिगत का भी इस प्रकार के 
आत्मविकास में निषेध अथवा परिसमाप्ति नहीं होती; उसका अधिक व्यापक सामा- 
जिक शुभ के द्वारा स्वयं को विज्य कर देना है। 
साहस और सम् तन्‍न्त का भी व्यक्तिगत जीवन के धर्मों से योग करना . 
आवश्यक है | साहस दुःख के भय का प्रतिरोध है । यदि सयम सुख के प्रलोभनों का 
प्रतिरोध करता हैं तो साहस दुःख और भय की विध्तकारी शक्तिशाली का प्रतिरोध 
5 ३ राइट । । 
3. नेतिक-सिद्धान्त, पृष्ठ २४५४-५५ । 
४. नैतिक-सिद्धान्त, पृष्ठ २७१। 
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करने वाली शक्ति है। यदि संयम आत्म-निरोध है तो साहस आन्तरिक शक्ति है। 
साहस का कई रूपों में प्रकाशन होता है। वीरता सक्तिय स।हब है जो पीड़ा की 
आशंका के विरुद्ध अपने मार्ग का अनुसण करती है। घंये निष्क्रिय साहस है, जो 
बिना हिचकिटाहट के अनिवार्य कष्ट को सहन करता है। अध्यवसाय क्सी कार्य 

- को विघ्नों और दःखों से आक्रांत होने पर भी करते रहने की शक्ति है । शारीरिक 
साहस वह है जो किसी भीषण कार में अनुरक्त करता है। नेतिक साहस उपहास, 
निदा, गाली और सामाजिक यंत्रणा की उपस्थिति में भी दृढ़ विश्वास न छोड़ने 
का साहस है। ये साहस के विविध रूप हैं । 

»... सम्मान का अर्थ आत्म-समान है। यह स्व-चरित्र के प्रति आदरभाव है। 
इसमें अपने आदर्श के प्रति श्रद्धा, अपने अधिकारों का दृढ़ता-पूर्वक संरक्षण और 
व्यक्तिगत तिरस्कार के प्रति असहनशीलता गर्भित हैं । इस प्रकार मिताचार संस्कृति 
साहस और सम्मान आत्म-विषयक धर्म कहे जा सकते हैं । 8 

न्याय और परोपकार सामाजिक जीवन के धर्म हैं। “सामाजिक धर्भ के 
निषेधात्मक रूप को तत्सम्बन्धी स्व॒तन्त्रता अथवा समानता के कत्त व्य के साथ न्याय 
कहा जा सकता है; विधानात्मक-रूप में इस धर्म को परोपकार और तत्सम्बन्धी 
कत्त व्य को श्रात॒त्व कह सकते हैं ।* स्याय से अभिप्राय दूसरों के व्यक्तिगत-जीवन 
में बाधा न पहुंचाना है। यह दूसरे व्यक्तियों के स्वतन्त्र विकास में हस्तक्षेप त करना. 
है । जिस प्रकार सयम सच्ची संस्कृति का पूर्वगामी हेतु है, उसी प्रकार न्याय सच्चे... 
परोपकार का पूर्वंगामी हेतु है। दानशील होने से पूर्व व्याय-प्रिय होना आवश्यक 
है। परोपकार दूमरों के व्यक्तिगत-जीवन में सहायता और बृद्धि करना है। इसका 
अर्थ सहानुभूति और सहकारिता तथा प्रेम है। इसका अर्थ अपने को दूसरे व्यक्तियों 
से एकाकार कर देना है। परोपक्रार का परम-उत्कर्ष मानव जाति की उन्नति के 

_ प्रति निःस्वार्थ भक्ति में पाया जाता है। ., द 

... हमें सामाजिक जीवन के धर्मों के साथ प्रेम, स्वामिभकिति, सम्माव और 
सत्य-प्रियता का भी योग करना चाहिये। प्रेम में पति और पत्नी के लिये प्रेम , 
माता-पिता के लिये प्रेम, बच्चों के लिये प्रेम, सम्बन्धियों के लिये प्रेम, मित्रों के लिये 
प्रेम, अपने देशवासियों के लिये प्रेम और मनुष्य-जाति के लिये प्रेम का समावेश 
होता है। प्रेम में आत्न-नलिदान और पर-सेवा निहित हैं। यह दसरों के हित के 
प्रति स्वयं को विस्मत कराने वाली भक्त है। आरम्भ में यह नैर्सा।क होता है 
किन्तु बाद में बुद्धि के द्वारा परिष्कृत होता हैं। न्याय से, जो सामान्य शुभ का 
साधक है, उसका उचित और समान वितरण होता है। प्रेम सम्पर्ण मानव-जाति 

के लिये वात्सल्य और सहकारिता की अनुभूति के लिये आग्रह करता है और उन्हें 
जितना न्यायपूर्वक मिलना चाहिये, उससे अधिक देने का भी आग्रह करता है। प्रेम 
की अनु भूति व्यक्तियों के लिये होती है। भक्ति की अनुभूति समुदायों के लिये होती 


वही पृष्ठ रछदे। 
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है । “भक्ति का धर्म विभिन्‍न समुदायों के प्रति, जिससे कोई व्यक्ति एकाकार हो 
चुका है, अनुभूतियाँ होने वाली भावनाओं का बौद्धिक नियन्त्रण और व्यवस्था है । ४ 
भक्ति उन सभी भावनाओं को जिन्हें एक व्यक्ति विभिन्‍न समुदायों के लिये अनुभव 
करता है, एक सामान्य और सुसगत तन्‍्त्र में आबद्ध करती है । अपने से बड़ों का आदर 
एक सामाजिक धर्म है । हम उत्कृष्ट गुणों से सम्पन्त व्यक्तियों की उपस्थिति में 
हीनता का अनुभव करते हैं । हम उनके उच्च गुणों के कारण आइचर्य प्रशंसा और 


आदरयुकत भय का भी अनुभव करते हैं । यदि किसी व्यवित को दूसरों के प्रति प्रशंसा 
. अथवा आदरयुकत भय का अनुभव होता है तो वह उनके प्रति आदर की भावना का 
अर्जन करता है । “आदर का धर्म एक बौद्धिक भावना है जिसमें व्यक्तित्व के लिये. 


सम्मान; बुद्धिमत्तापूर्ण, न्‍्यायोचित, परोपकारयुक्त और आदर के योग्य है। दूसरों का _ 
और अपना सम्मान करना, यथार्थ मूल्य और चरित्र के अनुसार दूसरों की और अपनी 
प्रशंसा और निन्‍दा करना, कत्तंव्य है ।'” सत्यवांदिता का अर्थ सत्य भाषण करने का 
अभ्यास है | वह विचारों और शब्दों की तथा शब्दों और कार्यों की संगति है। 
वाकूछल, झूठी निन्‍्दा, खुशामद, कपट, मिथ्या-साक्ष्य प्रभूृति मिथ्या-भाषण के विविध द 


रूप हैं। सत्य को प्रकट करने के द्वारा पर-सेवा करना ही सत्यवादिता है। शिक्षा, 


सम्पत्ति, नम्रतापु्वंक डाटना, उपदेश इत्यादि सत्यवादिता के विभिन्‍न रूप हैं । न्याय, 
परोपका र, प्रेम, भक्ति, सम्मान और सत्यवादिता परविषयक अथवा सामाजिक धर्म हैं। 

श्रद्धा ईशवरविषयक धर्म है। यह ईश्वर का सम्मान है जो हमारे अन्दर 
नम्रता, प्रशंसा, आदरयुक्त सम्मान, प्रेम, कृतज्ञता, समाधि-सुख और भक्ति के संबेगों 


का उद्रेक करता है। ईश्वर धामिक श्रद्धा का सर्वोच्च विषय है। ईश्वर अपने मानवा- _ 
'तीत उत्कृष्ट-रूप में सभी नैतिक धर्मों से विशिष्ट सर्वोच्च नैतिक पुरुष है । 


_ बौद्धिक धर्म, सौन्दर्य विषयक धर्म और नैतिक आदर्श विषयक धर्म है। हमें 
सत्य, सौन्दयं और शुभ के अनुसरण की आदतों का, जो कि निरपेक्ष और शाश्वत्‌ 
मूल्य हैं, अजेन करना चाहिये । द 
(१३) जाति का आचार-विचार (॥/005)-- 


हेगेल का कथन है कि शिशु सामान्य नैतिक आचार व्यवहार के. वातावरण 


में शिक्षित और परिवर्धित होता है। “बुद्धिमता और धमंनिष्ठता अपनी जाति के 


आचार-व्यवहार के अनुसार जीवन-यापन करने में निहित है ।” ब्रैडले ने इस प्रत्यय 


को सार्वजनिक बताया है । किसी जाति का आचार व्यवहार यह वातावरण ही है... 


जिसमें जाति के सबसे अच्छे सदस्य अभ्यासपू्वेक निवास करते हैं । यह उनके नेतिक 


कार्यों का क्षेत्र है। यह हमारे जगत की नेतिकता है। जो मनुष्य उस जगत की 


नैतिकता का पालन करता है वह अच्छा मनुष्य है, तथा उतका उल्लंघन करते 


5 6, राइट । हे । 
7. नीति-शास्त्र की साधारण भूमिका, पृष्ठ २४७ । 




















































२९६०. गम नीति-शास्त्र 


वाला मनुष्य बुरा मनुष्य है ।/ किसी जाति का आचार-व्यवहार अंशतः निश्चित 
नियमों और उपदेशों में तथा अंशत: किसी काल में किसी जाति में प्रचलित निर्णय 
में मानदण्ड और कर्भ की (जनता का) समर्थन-प्राप्त आदतों में व्यक्त होता है। 
यदि किसी जाति के द्वारा स्वीकृत विचार नेतिक दृष्टिकोण है । किसी व्यक्ति के धर्म 
एक बड़ी सीमा तक उन लोगों के आचार-विचार अथवा नेतिक आदतों के द्वारा 
निर्धारित होते हैं जिसमें वह निवास करता है । 

..ब्रेंडले ने नैतिक वातावरण के महत्व की अंत्युक्ति की है। उसका मत है कि. 
वह मनुष्य, जो अपनी जाति की नैतिकता से उच्च नैतिकता प्राप्त करना चाहता है, 
दुर्नीति के द्वार पर खड़ा है। “किन्तु यह एक अत्युक्ति है, क्योंकि किसी जाति का 
नैतिक वातावरण एक स्थायी वस्तु नहीं है। वह प्राय” सामाजिक जीवन के साथ 
विकसित होता है और इस विषय का मुख्य कारण जाति के उत्तम सदस्यों का उनके 

समान्तर प्रचलित जीवन के मानदण्ड के उच्चतर मानदण्ड प्राप्त करने का निन्‍्तर 
प्रयत्त है ।? तथापि यह स्वीकार करना पड़ेगा कि किसी देश के अधिकतर लोग 
जनता के आचार-व्यवहार अथवा नैतिक आदतों के स्तर तक नहीं पहुंच पाते । पहिले 
उन्हें नेतिकता के सामाजिक मानदण्ड तक पहुंचना चाहिये और फिर उसके आगे जाने 
का विचार करना चाहिये । छः 





तीति-शास्त्र, पंष्ठ ३३१-३१ । 
नीति-शास्त्र, पृष्ठ ३३१ । 











४ रए६ ..... अन्तःकरण : नेतिक शक्ति 





(१) अन्तःकरण अथवा नेतिक शक्ति 
((एगाइशंशाट९ कात चिकन ए4८प्र9)-- 
नेतिक शक्ति आत्मा की वह योग्यता है जिसके द्वारा आत्मा किसी कम के 
नतिक गुण को ग्रहण करता है अथवा सत्‌ और असत्‌ का विवेक प्राप्त करता है। 
इसको प्राय: अन्तःकरण कहते हैं। अन्त:करण और नैतिक शक्ति एक ही हैं। 
सखवादी नीतिशास्त्री एक विशिष्ट शक्ति के रूप में अन्त:करण का निषेध 
करते हैं । स्वार्थ-यूलक सुखवादी इसका आत्मा-प्रेम और दूरदर्शी स्वार्थ में एकीकरण 
करते हैं। उपयोगितावादी इसका व्यक्ति के जीवन-काल में अजित सहानुभूति से एकी- 
करण करते हैं। विकासात्मक सुखवादियों के मत से यह सामाजिक प्रवत्ति अथवा 
वंश-क्रमागत सहानुभूति है। सहजज्ञानवादी इसे इन्द्रिय-प्रत्यक्ष अथवा बुद्धि की 
सहजातीय एक सहजात विशिष्ट शक्ति मानते हैं । कुछ सहजज्ञानवादी इसे 
नेतिक इन्द्रिय मानते हैं तथा कुछ इसे रसेन्द्रिय मानते हैं; अन्यः सहजज्ञानवादी इसे 
नेतिक बुद्धि मानते हैं जो सामान्य नैतिक नियमों को अपरोक्ष रूप में ग्रहण करती है 
५» और विशेष कर्मों में उनका उपनय करती है। कान्‍्ट (बुद्धिपरतावादी) ने इसे व्याव- 
.._ हारिक अथवा नैतिक बुद्धि माना है जिससे नैतिक नियम अथवा निरपेक्ष आदर्श की 
सहज स्फूति होती है | पूर्णतावादियों का मत है कि अन्तःकरण वह बुद्धि है जो नैतिक 
आदर्श का हमें सहजज्ञान देती है और पश्चात्‌ विशेष कर्मों में उसका उपनय करती है। 
वे अन्त:करण का अपने अंशों के लिये विधान-निर्माण करने वाले समग्र आत्मा का 
एकीकरण करते हैं । अन्त:करण अथवा नैतिक शक्ति मौलिक, सहज-ज्ञानात्मक और 
स्वव्यापक है; यह नतिक उद्देश्य और नैतिक नियमों का अनुसंधान करने वाला समग्र 
आत्मा है । 
(२) अन्तःकरण-विषयक सखबादी मत 
(सल्वे्मांजां2 एक ण॑ (णाइशसंशा०6 )-- क्‍ 
..._ सुखवादी एक विशेष शवित के रूप में अन्त:करण की सत्ता का निर्षध करते. 
हैं । आत्म-सुखवादी प्रत्येक व्यक्ति के अपने ही सुख को परम नि:श्रेयस मानते हैं । वे 
औछ. अन्त:करण का आत्म-प्रेम और दूरदशिता से एकीकरण करते हैं। आत्म-प्रेम प्रत्येक. 
व्यक्ति को अपने ही सुख के अन धावन के लिये बाध्य करता है । दूरदाशिता उसे, जो 
उसके अपने अधिकतम सुख का साधक है, उसको परिगणना करने के लिये प्रेरित 
.. करती है। इस प्रकार, स्वार्थ-सुखब् 






























बादी अन्त:करण को साधारण बुद्धि, कल्पना आऔ 
योगितावादी (यथा जे० एस० मि 
अच्त:कर हा का ब॒द्धि, कल्मनना और 














अनुमान से प्रबुद्ध सहानु- 




















) सामास्य सुंख को... 


पाबम था अल 4३५<«« 







































रबर. हे द रा क्‍ तीति-शास्त्र 


भूति से एकीकरण करते हैं। सहानुभूति व्यक्ति के लिये अपने ही जीवनकाल में साहचर्ये 
और रूचि-स्थानान्तरण के नियम के कारण अजित होती है । जे० एस० मिल ने कहा 
. है, कत्तंव्य का आन्‍न्तरिक आदेश हमारे मन की एक अनुभूति है; एक कुछ-कुछ तीज ..+- 
: वेदना है जिसका उदय कत्तंव्यं के व्याघातं से होता है । जब यही अनुभूति स्वाथथंहीन 
हो जाती है और कत्त॑व्य के विशुद्ध विचार के साथ संलग्न होती'है, उसके किसी 
विशेष रूप के साथ नहीं, तो वह अन्तःकरण का तात्विक रूप होता है ।” इस प्रकार 
अन्त:करण का वेदनात्मक स्वरूप है| बेन ने कहा है, “अन्त:करण हमारी बहिःस्थ 
सरकार की हमारी अन्तरस्थ अनुकृति है ।” इस प्रकार अन्तकरण राजनेतिक नियम 
के प्रति सम्मान का भाव है, जो व्यक्ति के ऊपर अधिकतम सुख का आरोप करता है। 
_बेन्थम अन्त:करण को एक काल्पनिक सत्ता' मानता है। उद्विकासात्मक सुखवादी 
अन्तकरण को एक सामाजिक प्रवृत्ति अथवा पूर्वपुरुषों में वंशक्रम से प्राप्त सहानुभूति 
के रूप में देखते हैं। यह व्यक्ति में सहजात है, किन्तु जाति के द्वारा अजित है। अच्तः- 
करण व्यक्ति के अन्दर जनता की वाणी की प्रतिध्वनि है। लेस्ली स्टीफेन ने कहा है 
४ अन्तःकरण जाति के सावंजनिक आत्मा की वाणी है जो हमें कल्याण की प्रारम्भिक 
शर्तों को पूरा करने का आदेश देती है ५४” 
अन्त:करण का दूरदशिता से एकीकरण नहीं किया जा सकता है। स्वार्थ- 
सुखवाद नैतिक जीवन का अकेले ही अधिकतम सुख अनुसरण से एकीकरण करता है, 
जो नैतिकता का नितान्‍्त निषेध है। अन्त:ःक रण का सहजात अथवा अजित सहानुभूति ... 
से एकीकरण नहीं हो सकता है । सहानुभूति एक आत्मगत और परिवर्तनशील सवेग 
है । यह नैतिक चेतना के विलक्षण धर्मों का यथा--नैतिक बाध्यता, पुण्य, पाप । 
उत्तरदायित्व, पुरस्कार और दण्ड का स्पष्टीकरण नहीं कर सकती । द ऐ 
(३) नेतिक इन्द्रिय के रूप में अन्तःकरण 5, के 
-. ((णाइलंशा९6 45 शिे०श्ने 5056 )-- कि | 
कुछ सहजज्ञानवादी अन्त:करण को संवेदनशीलता का सहजातीय मानते हैं; 
अन्त:करण आशभ्यन्तर नेतिक इन्द्रिय है । अन्त:करण कर्मों के सदसत्‌-भाव को कम 
.. क्षे द्वारा उसमें उत्पन्त अनुमोदन अथवा अननुमोदन के भाव द्वारा अपरोक्ष रूप से 
. जान लेता है। उसे विशेष कर्मों के लिये अथवा असत्‌ होने की स्वतः स्फूति हो जाती हा 
.. है । अन्तः:करण का ज्ञान अश्रान्‍्त होता है । |. 
.. मार्टिन्यू की धारणा है कि अन्त:करण नंतिक इन्द्रिय के तुल्य है जो एक साथ 
.. . प्रादुभू त विरोधी-वेगों के अपेक्षिक नैतिक मूल्य को अपरोक्षतः ग्रहण करता है। 
पा इस परिकल्पना से नतिक निर्णयों की विविधता और नंतिक प्रगति क 
.. स्पष्टीकरण नहीं हो सकता.। मनुष्यों के न॑तिक मूल्यांकन भिन्‍त-भिन्‍न होते हैं। एक 
. सत्‌ कहता है दूसरा उल्नी को असत्‌ कहता है। जिसे एक देश अथवा 
उसी को दूसरे में असत्‌ : कहा जाता है। इस परिकल्पना 
न. का भी स्पष्टीकरण नहीं हो सकता । यह नैतिक 
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अन्त:करण : नतिक शक्ति द अत २६३ 
भावनाओं पर नैतिक निर्णयों को आश्रित करती है। किन्तु, वास्तव में नेतिक 
भावनायें नैतिक निर्णयों पर आश्वित हैं। अन्त:करण को इन्द्रिय-प्रत्यक्ष के तुल्य नहीं 
माना जा सकता । माटिन्यू की परिकल्पना की सहजज्ञानवाद के साथ परीक्षा हो 
चकी है। द 
(४) रसेन्द्रिय के रूप में अन्तःकरण 
(एगाइलंशाट९ 88 8९४०८ 50568)-- 

कुछ सहजज्ञानवादियों (यथा--शेफट्सबरी, हचीसन, प्रभूति) के अनुसार 

अन्त:करण रसेन्द्रिय है, जो अपरोक्ष रूप में कर्मों के साँद्य अथवा असौंदर्य को ग्रहण 


करता है । सत्‌भाव सुन्दरता है, असतृभाव कुरूपता है। अतः अन्त:करण रसेन्द्रिय . 


है | यह निश्चान्त हैं । क्‍ 
यह परिकल्पना नीति के व्यावतंक धर्म की अवहेलना करती है। वस्तुतः 


.. नैतिक गुण विलक्षण और अपूर्व होता है । उसको सौंदर्य-गुण में नहीं घटाया जा. 


सकता । सौन्दर्य की आत्मगत और परिवतंतशील अनुभूति से नीति के वस्तुगत और 
समरूप मानदण्ड का स्पष्टीकरण नहीं हो सकता । यह भी नंतिक बाध्यता, पुण्य, 


पाप, पश्चाताप, उत्तरदायित्व प्रभति का स्पष्टीकरण नहीं कर सकती । नैतिक 


निर्णयों के विविधत्व का स्पष्टीकरण इससे नहीं हो सकता । 


ः (५) अन्त:करण के विषय में तकंवादी मत 


(94066 ५6जछ 0६ (०॥52९ं७8९९ )--- 
..बुद्धिमुलक सहजज्ञानवादी (यथा--कड्बर्थ, क्लाक आदि) मानते हैं कि 
अन्त:करण एक बौद्धिक शक्ति है, जिससे सामान्य, शाश्वत और अपरिचर्त नीय नैतिक 


_ नियमों की सहज-स्फूति होती है। यह कदापि इन नियमों को ग्रहण करने में असफल 
नहीं होती । यहाँ तक अन्त:करण निर्श्रान्त है। किन्तु तक॑-विशेष कर्मों में उनका 


सम्यक्‌ उपनय करने में असफल हो जाता है | नैतिक नियमों की प्रकृति आनुमानिक 
है। नेतिक निर्णयों में अशुद्धियाँ होती हैं। उनका कारण नैतिक नियमों के अशुद्ध 


ज्ञान से अधिक विशेष कार्यों में उनका अशुद्ध उपनय है । यहाँ तक अन्तःकरण को... 
. शिक्षित किया जा सकता है । उसे नैतिक नियमों का विशेष कर्मो के सम्यक उपनय- 


पूर्वक भ्रान्तियों को दूर करने की शिक्षा दी जा सकती है। यह अन्तःकरण के विषय 
में अधिक सनन्‍्तोषजनक परिकल्पना है । 


(६) अन्तःकरण के विषय में बटलर का मत 
(सप्वीश?5 एंएत एा॑ एणाउ्टंशा०6) 


 बटलर ने आत्म-प्रेम, परोपकार और अन्तःकरण को मानव-स्वभाव में परस्पर 


. संगठित तीन तत्व माने हैं । वे बौद्धक सिद्धान्त हैं। अच्त:ःकरण, आत्म-प्रेम और 
परोपकार से उच्च-कोटि का है । यह सत्‌ के ऊपर विचार करने का सिद्धान्त है।. 


.... मानव-स्वभाव में अन्य तत्वों पर शासन करते का इसका अधिकार है। मनुष्य की 


.. प्रकृति में यह सर्वोच्च और प्रभुतासम्पन्त है। बटलर ने कहा है--'जैसे इसका 























२४४ पक द 0 द नीति-शास्त्र 


अधिकार है वैसा ही इसमें बल भी होता, जैसा इसका प्रभृत्व है वैसी ही इसकी 
शक्ति भी होती तो वह विश्व का पूर्ण शासनकर्त्ता होता ।” आत्म-प्रेम स्वार्थमूलक 
वासनाओं का नियमन करता है। परोपकार पराथं मूलक वासनाओं का नियमन करता 


है | वे बौद्धिक तत्व हैं। आत्म-प्रेम और परोपकार का नियमन अच्त:करण के द्वारा... 


होता है। यह मानव प्रकृति में सर्वोच्च बौद्धिक तत्व है। 
(७) अन्तःकरण : मानव-प्रकति में स्थित सामान्य तत्व 
द ((माइशंशा०९ 45 फि९ एग्राश्श5त्रो शीशाला गा म्रणात्था 'िश्वापार ) 


अन्तःकरण मानव-स्वभाव में स्थित सामान्य तत्व है; यह किसी व्यक्ति- 


विशेष का अन्तःकरण नहीं है जो उसके मानदण्ड की किसी अपूर्णंता से दृषित हो 
सके । अन्त:करण प्रत्येक व्यक्ति में स्थित स।मान्य अन्त:करण है। जब नीति में 
अन्त:ऋरण को मूलभूत सिद्धान्त कहा जाता है, तो उसे हमें इस या उस व्यक्ति का 
_ अन्तःकरंण नहीं समझना चाहिये । किसी व्यक्ति का अन्त:करण सत्‌ के उसके 
व्यक्तिगत मानदण्ड से उसके कर्म की संगति या असंगति मात्र की चेतना है और 
यदि मानदण्ड दोष्युक्त है तो अन्त:करण में भी वही दोष आ जायेगा। रस्किन 
(रिएरषध)) के शब्दों में, “उसका अन्त:करण “गधे का अन्तकरण' हो सकता है ।? 
(८) कान्ट £ अन्तःकरण नैतिक बुद्धि अथवा व्यावहारिक बढ़ि है. 

(छुद्ला। : (णाइसंशा९6 इ5 [शक्षत्रों ररेश्व$वा 0 शित्रलांटबों रि९व४0ा)--- 

 कान्‍्ट ने अन्तःकरण को नेतिक बुद्धि अथवा व्यावहारिक बुद्धि माना है। कास्ट 


के अनुसार यह शुद्ध-बुद्धि अथवा स॑द्धान्तिक बुद्धि अथवा ज्ञान कराने वाली बुद्धि से” 


. भिन्‍न संकल्पात्मक और क्रियात्मक बुद्धि है । यह चरम बौद्धिक शक्ति है, जो समग्र 
_मनुष्य-जाति में सामान्य न॑तिक सिद्धान्त की पहिचान करती है, यह सब मनुष्यों में 


गढ़ है । यद्यपि यह सम्भव है कि कुछ मनुष्यों में यह दूसरों की अपेक्षा अधिक विक- 


 सित हो । कान्‍ट ते अन्त:करण को नतिक बुद्धि माना है जो नैतिक नियम « अर्थात्‌ 
_ निरपेक्ष विधि को सहज-रूप में ग्रहण करती है। नैतिक नियम हमें यह ज्ञान नहीं 
करा सकता कि हमारे कर्मों की वस्तु अथवा विषय क्या होना चाहिये; यह हमें 
. आकार मात्र या ज्ञान दे सकता है। नैतिक नियम से नीति में तीन सामान्‍य सूत्र 
. अनुभित किये जा सकते हैं । 

(६) अन्तःकरण के विषय में पर्णतावादियों का मत 
([6९क500९ [९७ ० (एणाइशंशा९6)--- 

पूर्णतावादियों की धारणा है कि आत्म-लाभ परम निः:श्रेयस है और नै 


है आदर्श का तथा उससे नि:स॒त होने वाले मौलिक नैतिक सिद्धान्त का हमें सहज- 





ज्ञान कराने वाली बुद्धि है । बुद्धि इन नैतिक सिद्धान्तों को विशेष कर्मों में लाग... 
... करती है और इस प्रकार उसके नैतिक मृल्यों को निर्धारित करती है। बुद्धि नैतिक... 
हैसियत से कार्य करने वाले आत्मा के अतिरिक्त कुछ नहीं है। यह आत्मा... 

















नैतिक निर्णयों की विविधता, नैतिक निर्णयों में दोष-दर्शन इत्यादि का स्पष्टीकरण 


अन्तःकरण : नेतिक शक्ति दी ५6 का, 


की एक विशेष शक्ति नहीं है। अन्त:करण अपने अंशों के लिए विधान निर्माण करने. 
का अधिकार रखने वाली समग्र अथवा सच्ची आत्मा है। अन्तःकरण अपने ही कर्मों 


का निर्णय करने वाली समग्र आत्मा है ।* यह एक विशेष शक्ति नैतिक विवेक की 


एक अनिवंचनीय शक्तित नहीं है। यह अन्त:करण-बिषयक मत शुद्ध मत प्रतीत 


होता है। द 
(१०) अन्तःकरण की शिक्षण क्षमता (7ग्राल्क्रांतरार ण (णाष्लंशा८०) 


कुछ सहज ज्ञानवादियों का विचार है कि अन्त:करण निर्श्नान्त है। यह विशेष 
कर्मो की अच्छाई या बुराई को सहज और निर्ध्रान्त रूप में ग्रहण करता है । यह मत 


कक 


नहीं कर सकता । अन्य सहज-नज्ञानवादियों की धारणा है कि अन्तःकरण उसी सीमा 


तक निर्ध्रान्त है जहाँ तक कि. उससे नेतिक नियमों का सहज-ज्ञान होता है। किल्‍्तु क्‍ 


बुद्धि-विशेष कर्मो में उनका सम्यक्‌ उपनय करने में असफल हो सकती है और अशुद्धि 


कर सकती है । अन्तःकरण को शिक्षित नहीं किया जा सकता, किन्तु बुद्धि को 


विशेष कर्मों में नैतिक नियमों के ठीक से प्रयोग करने की शिक्षा दी जा सकती 


है । कुछ अन्य सहज-ज्ञानवादियों का विचार है कि आरम्भ में अन्तःकरण पृर्णतया _ 
विकसित नहीं होता, उसे विकसित और शिक्षित किया जा सकता है। प्रोढ़ व्यक्ति 
का अन्तःकरण एक शिशु के अन्तःकरण की अपेक्षा अधिक विकसित होता है । 


कान्ट ने अन्त:करण की भ्रान्ति-हीनता में विश्वास किया है। उसके अनुसार 


. अशुद्धि करने वाला अन्त:ःकरण एक कल्पना-मात्र है। कल्डारबुड ने कहा है कि 


अन्त:करण वह शक्ति है जो निसर्गतया शिक्षित नहीं की जा सकती । अन्तःकरण को 
स्वयं-सिद्ध नैतिक नियमों का प्रत्यक्ष ज्ञान करने को शिक्षा नहीं दी जा सकती, तथापि 
कल्डारवुड का विश्वास है कि व्यवहार में दूसरी शक्तियों को अन्त:करण के आधिपत्य 
में रखने की तथा नतिक नियमों को विशेष अवस्थाओं में प्रयुक्त करने की नैतिक 
शिक्षा के लिये स्थान है । अन्तःकरण प्रत्येक मनुष्य में गुप्त नेतिक बुद्धि है, किन्तु. | 
शिक्षा-दीक्षा के द्वारा उसका विकास हो सकता है। मानवीय आत्मा एक प्रगतिशील 


वस्तु हैऔर ज॑से-जैसे इसका विकास होता है, यह नैतिक आदश्श और नियम को 


क्रमश: अधिकाधिक जानने की शक्ति अजित करता है। 
(११) अन्तकरण का समाज से सम्बन्ध 
(एिशत्रांणा 0 (.०ाइटांशाट& 40 50८४१) 


अन्त:करण को नेतिक आदर्श तथा उससे निकलने वाले नियमों की स्वा- 


भांविक पहिचान होती है। नैतिक आदर्श सर्वोच्च व्यक्तिगत शुभ है। यह सर्वोच्च । 





सामाजिक शुभ भी है। नैतिक नियम व्यक्ति और समाज के हित-साधक हैं। व्यक्ति, | 


2. म्यूरहेड । 


3. 67 लाए 0जइटांडा568 [8 8 2776878 
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के अपने अन्त:करण से ज्ञान नैतिक नियम का निर्धारण उस सामाजिक क्षेत्र से होता 
है, जिस क्षेत्र में वह वास करता है। वह अपने सामाजिक वातावरण से प्राप्त नैतिक 
नियमों के द्वारा पृष्ट होता है। उसका अन्त:करण अधिकांशत: समाज के द्वारा 
निर्धारित होता है । अस्त:करण की वाणी व्यक्ति के अन्दर जनमत की प्रतिध्वनि है । 
नीति का आन्तरिक तत्व अथवा अन्त:करण मानव-सम्बन्धी और सामाजिक संस्थाओं 
के बाह्य वातावरण का आपेक्षिक है। सामाजिक वातावरण से विविक्त अन्तःकरण 
सभी प्रकार तरंगों में बह सकता है। उसके नैतिक नियमों की सदंव वास्तविक 
सामाजिक आवश्यकताओं से तुलना की जानी चाहिये । | 
म्यूरहेड के शब्दों में, "किन्तु यद्यपि सामाजिक वातावरण व्यक्ति अन्त:करण 
को अपने ही आदर्श का अर्थ करने से बहुमूल्य सहायता प्रदान करता है, तथापि 
अन्त:करण सदेव वातावरण पर प्रतिक्रियाशील होता है। अन्त:करण किसी व्यक्ति के 
माज में स्थान और कारें के उपयुक्त कंत्तव्य और धर्मों को निश्चित करता है और 
वह और अधिक आगे बढ़कर उसके स्थान से परे एक उत्कृष्धतर आदर्श का ज्ञान 
कराता है, जिसके कारण वह सामाजिक वातावरण को परिरवातत और विकसित 
करने वाली नई परिस्थितियों के उपयुक्त नवीन कत्तंब्यों का बोध प्राप्त करता है। 
इस प्रकार समाज अन्त:करण पर क्रिया करता है और अन्त:करण पुनः समाज पर 
प्रतिक्रिया करता है । समाज अन्त:करण और उसके नेतिक नियमों में प्रतिबिम्बित 


होता है, तथा अधिक गहरी वैतिक अन्तदु ष्टि से युक्त अन्त:ःकरण एक अधिक अच्छी 


सामाजिक व्यवस्था में प्रतिबिम्बित होता है। हु 
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(१) नेतिक बाध्यता (१४००७) 008400 )--- 

... जब हम किसी सत्‌ कर्म को स्वीकार करते हैं तो हमें उसे करते के लिये 
नैतिक बाध्यता की अनुभूति होती है। इस प्रकार जब हम किसी कर्म को असत्‌ 
स्वीकार करते हैं तो उसे न करने की नैतिक बाध्यता की अनुभूति होती है । जब 
हम किसी नैतिक आदर्श को जानते हैं तो उसको पाचन करने के लिए अथवा उसके. 
अनुसार कार्य करने के लिए हमें बाध्यता की अनुभूति होती है। नैतिक बाध्यता - 
नैतिक निर्णयों की सहचारिणी है। नैतिक निर्णयों की प्रकृति बाध्यतामूलक है। 
नैतिक बाध्यता का स्वभाव भौतिक बल-प्रयोग की भांति नहीं है। नेतिक बाध्यता _ 
का स्वभाव “करना चाहिये! (0प९४४६) का है, “करना होगा (70४) का नहीं है। 
नैतिकता के लिये आत्मा आत्मा को बाध्य करता है, कोई आत्मा के अतिरिक्त बाह्य 
वस्तु आत्मा को बाध्य नहीं करती । चुनाव की स्वतन्त्रता नैतिकता का तत्व है । अत: 
कोई बाह्य प्रभुशक्ति नैतिक बाध्यता का उद्गम नहीं हो सकता | स्वयं आत्मा ही वह 

उदगम है। आदर्श तथा बुद्धिमय आत्मा वास्तविक अथवा इन्द्रियगम्य आत्मा को 
नैतिक रूप से बाध्य करता है, लेकिन यह प्रश्न विवादास्पद है । 

(२) वधानिक परिकल्पनायें (.68थ 7॥०९०४४९४) 

यदि ईदइ्वरीय नियम नेतिक नियम माना जाता है तो ईश्वर नेतिक बाध्यता 
का उद्गम है। यदि राजनेतिक नियम नेतिक नियम माने जाते हैं तो राज्य नेतिक 
बाध्यता का उद्गम है। यदि सामाजिक नियमों को नैतिक नियम माना जाता है 
तो समाज नैतिक बाध्यता का उद्गम मात्ता जाता है। पुरस्कार की आशा और 
दण्ड का भय नैतिक बाध्यता के तत्व हैं, जो 'करना होगा' के स्वभाव की है । नैतिक 
बाध्यता बल-प्रयोग-मुलक है । इस प्रकार नैतिक बाध्यता का उद्गम उच्च शक्तियों 
से युक्त एंक बाह्य प्रभुत्व-सम्पन्न वस्तु उदगम है। 

यह मत अमान्य है। नेतिक बाध्यता का स्वभाव करना चाहिये का है। 
उच्च शक्तियों से युक्त एक अधिकार-सम्पन्न बाह्य सत्ता “करना होगा को सुष्टि 
कर सकती है, “करना चाहिए” की कदापि नहीं । अतः बंधानिक परिकल्पनायें नेतिक 
बाध्यता की अनुभूति का स्पष्टीकरण नहीं कर सकती । (अभ्यास ६) द 
(३) सखवादी परिकल्पनायें (प्र९१०ए्रं58८ प7००४४७) ; २ आ 

... स्वार्थ-सुखबाद नौतिक बाध्यता का उद्गम आत्म-प्रेम को मानता है जो 
व्यक्ति को अपने ही अधिकतम सुख के लाभ के लिए प्रेरित करता है । यह परि 
कल्पना नेतिक बाध्यता का स्पष्टीकरण करने में नितान्‍त असमथथ हैं। स्वार्थ की _ 
भावना से कभी भी नतिक बाध्यता का स्पष्टीकरण नहीं हो सकता, जो पराथ॑-मूलक _ 









































२४६ हद रे द . नीति-शास्त्र 


व्यवहार और आत्म-बलिदान की मांग करती है। आत्म-प्रेम एक भावना है । 
“यह आन्तरिक और.  परिवर्तंनशील है। अत: यह नैतिक बाध्यता का स्पष्टीकरण 
नहीं कर सकती । क्‍ ३० 
... परार्थ-सुखबाद नैतिक बाध्यता का कारण बाह्य आदेशों («डांथाा4। 
_8&700078) को मानता है। बेन्थम ने ऐसे चार भादेशों को मान्यता दी है-- 
भौतिक, राजनंतिक, सामाजिक और धामिक । पुरस्कार की आशा और दण्ड का 
. भय परार्थ-मूलक कर्मों के प्रवतंक हैं। प्रकृति, राज्य, समाज और ईश्वर का भय 
परोपकार मूलक कर्मों के शक्तिशाली प्रवतंक हैं। ये चैतिक बाध्यता का स्पष्टीकरण 
करते हैं । पर यह मत भी भ्रान्तिपूर्ण है। बाह्य आदेश 'करना होगा” की सृष्टि कर 
सकते हैं, 'करना चाहिए! की सृष्टि नहीं कर सकते । 
जे० एस० मिल ने नेतिक बाध्यता का कारण बाह्य आदेशों और अन्त:करण 
. के आन्तरिक आदेशों (70८778] $७700075) अर्थात्‌ नंतिक भावनाओं की सख- 
प्रदता और दुखप्रदता को माना है। “सम्पूर्ण नैतिकता का अन्तिम कारण तथा 
_बाध्यता का आधार कत्तंब्य के विधान से उत्पन्न प्रायः तीत्र बेदना है ।” यह अन्त 
करण का आन्तरिक आदेश है। कभी-कभी मिल अन्त:करण का सहानुभूति 
(3श7॥47॥9) से एकीकरण करता है। कुछ सहानुभूति से शून्य व्यक्तियों के बाह्य 
आदेश उन्हें अनेतिक कर्मों से निवुत्त करने के लिये आवश्यक हैं । 
द यह मत भी भ्रान्तिपूर्ण है। बाह्य आदेश करना होगा अथवा भौतिक बल- 





अथवा नैतिक बाध्यता की सृष्टि नहीं कर सकता । 
उद्विकासात्मक सुखवाद भी नंतिक बाध्यता का कारण बाह्य नियन्त्रण 
अथवा आदेशों को बतलाता है, जो नैतिक चेतना में बाध्यता की अनुभूति का 
: प्रादुर्भाव करते हैं। हबंट स्पेन्सर के शब्दों में, “क्योंकि मनुष्य ने अपने कत्तंव्यों को 
_ राजनैतिक, धामिक और सामाजिक अधिकारों के आदेशों से सीखा है, इसलिए 
यह सोचा जाता है कि दण्ड-भय की बाध्यता का वास्तविक अथे है ।” हबंटट स्पेन्सर 
की धारणा है कि नंतिक बाध्यता की बुद्धि अल्पस्थायी और व्यक्तियों के समाज 
से कुसंयोजन के कारण है । नतिक बाध्यता व्यक्तियों के समाज से पूर्ण समायोजन 
हो जाने के पश्चात्‌ नही रहेगी । 
.. बह मत असत्य है । बाह्य नियन्त्रण “करना होगा! की सृष्टि कर सकते हैं । 
. नतिक बाध्यता 'करत्ता चाहिए के स्वभाव की - है. जिसका कभी अभाव नहीं हो. 
सकता है। मनुष्य सदेव एक नैतिक प्राणी रहेगा । नैतिक जीवन प्राकृतिक जीवन 
“में विलय कदाप वहीं हो सकता। (अध्याय ७-४) 
| ( ४) + सहज ज्ञानवादी सते (एा्रा।0पांड प' ॥6079 ) हक; 
ग स॒ धारणा है कि अन्त:करण नैतिक बाध्यता का स्थान 
क्तियों से कुछ अन्तःकरण का नैतिक बुद्धि 














प्रयोग के कारण हो सकते हैं । आन्तरिक आदेश अनुभूति-मात्र हैं और 'करना चाहिए! 











नेतिक प्रभु-शक्ति "8 । 
से एकीकरण करते हैं। वटलर के मतानुसार मानव-प्रकति में अन्त:करण सर्वोच्च ' 
अधिकार सम्पन्न तत्व है। नैतिक बाध्यता का कारण अन्त:करण है। सत तथा . 
ही नेतिक बाध्यता में विश्लेषणात्मक (878902८4] ) सम्बन्ध है। जो कुछ भी सत है 
निसर्गत: बाध्यतामूलक है । किसी कम की बाध्यता की उत्पत्ति उसके स्वकीय सतभाव । 
! से होती है । किसी कर्म के सत्‌ होने के ज्ञान-मात्र से यह विश्वास हो जाता है कि... 
| उसे करने के लिए हम बाध्य हैं। (अध्याय १०) 

द किन्तु मार्टिन्यू के अनुसार सत्‌ और बाध्यता में संयोगात्मक ( $97॥660) 
सम्बन्ध हैं। ईश्वर नैतिक बाध्यता का प्रणता है । सत्‌ और असत कम के स्वाभाविक 
गुण हैं। किन्तु तथापि ईश्वर सन्‌ को करने की बाध्यता का कारण है। ईश्वर नैतिक 
बाध्यता का उद्गम हैं। नैतिक बाध्यता वेधानिक बाध्यता के समान दो पृरुषों का 
सम्बन्ध है, यहाँ मनुष्य सम्बन्ध का एक पद है और ईश्वर दूसरा पद । ईश्वर अनन्त | 
पुरुष है । यद्यपि माटिन्यू एक सहजज्ञानवादी है, तथापि उसका यह मत असत्य है। 
नेतिक बाध्यता आत्म-प्रेरित है। नैतिक अधिकारी आदर्श-अहं है, जो मनुष्य में. 


ईश्वर का प्रतिबिम्ब है, आदर्श आत्मा रूप में, जीव में व्याप्त ईश्वर नैतिक बाध्यत। द 
का उद्गम स्थान है । क्‍ 


(५) कान्‍ट का मत (एा05 पफ००ाज) 
कान्‍्ट के अनुसार नैतिकता नैतिक नियम के स्वतम्त्रतापृवंक पालन करने 
में निहित है नैतिक नियम का स्वभाव ही प्रभत्वसम्पन्नता है। यह निरपेक्ष आदेश 
: है । व्यावहारिक बुद्धि स्वयं को ही नियमबद्ध करती है। यह आत्म-बन्धन है, संकल्प 
; ह की स्वतन्त्रता जो कि नैतिक नियम की एकमात्र जननी है हमें सत्‌ का पालन और 
असत्‌ की निवृत्ति करने का आदेश देती है। व्यावहारिक बुद्धि नैतिक बाध्यता का 
सच्चा कारण है। 
किन्तु व्यवहारिक बुद्धि आत्मा में अवस्थित एक विलक्षण शक्ति है। व्याव- 
हारिक बुद्धि का नियम समग्र आत्मा का नियम नहीं है। अतः सत्य के निकटस्थ 
होते हुए भी कान्‍्ट की परिकल्पना नितान्त सनन्‍्तोषजनक नहीं हैं। (अध्याय ११ ) 
(६) पूणतावादियों का मत (?७४०लांक्मांड "॥९०7४५) 
पूर्णतावादियों के अनुसार नैतिक बाध्यतां आत्म-बन्धन है, किसी व्यक्ति 
का आदेश अहं (069 $८।) उसके वास्तविक अहं को नेतिक बनने के लिये बाध्य 
करता है ) आत्मा ही नैतिक बाध्यता का उद्गम है । नैतिक बाध्यता में बल-प्रयोग 
का कोई तत्व नहीं है। बाह्य अथवा अन्तरस्थ आदेश इसका कारण नहीं हो सकता । 
आत्मा अपना स्वरूप-दर्शन करने के हेतु नेतिक बाध्यता की माँग करता है । ग्रीन 
० ० के अनुसार, “नृतिक कत्तंव्य का तत्व ही मनुष्य के द्वारा अपने ही ऊपर लागू किया 
|... जाना है। किसी विधिमूलक नियम का पालन करने का नैतिक 
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| 
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१ कर्तव्य, चाहे वह 
|... नियम राज्योकत हो चाहे धर्मोक्त, उसके प्रणेता अथवा प्रचलित करने वाले के द्वारा 
अत द आरोपित नहीं किया जाता । इसके विपरीत यह उस मानवल्‍आत्या के द्वारा किया 




























ता है हा .. नीत्तिःशास्त्र 


जाता है जो मनुष्थ के सम्मुख एक पूर्ण जीवन का आदर्श रखता है और उस विधि- 
मूलक नियम के पालन को उसकी सिद्धि के लिये अनिवार्य घोषित करता है। 
नैतिक बाध्यता का अन्तिम संस्थान आदर्श आत्मा है जो मनुष्य के अन्दर ईश्वर का 
प्रतिरूप है और जो समाज के साथ आदान-प्रदान के द्वारा पूर्ण जीवन की सिद्धि 
करता है । आदर्श आत्मा नैतिक निग्रम का आरोप वास्तविक आत्मा के ऊपर करता 
है। यह अन्तःकरण से भी प्रभुत्व-सम्पत्त है, क्योंकि यह शाश्वत्‌ पूणता का 
_ परिच्छिन्न आत्मा के लिये निर्णय है, अपरिच्छिन्न आत्मा का उसके ऊपर आरोपण 
है । परिच्छिन्न आत्मा निरपेक्ष आत्मा का सीमित प्रतिरूप है । आदर्श जीवन--जीव 
में अन्त:स्थित ईश्वर---न तिक बाध्यता का उद्गम है, वह वास्तविक आत्मा के ऊपर 
नैतिक बाध्यता का आरोप करता है। “आन्तरिक आज्ञा” निेक्ष है, “निरपेक्ष 
विधि' है। इसका कठोर 'आदेश' वास्तविक मानव के लिये आदर्श की वाणी है और 
आदर्श वास्तविक से कोई समझौता नहीं करता ।* जब हमें यह ज्ञान हो जाता है 
कि नैतिक नियम अपना ही नियम है, तो हम उसे एक बाह्य समझते हैं उसकी 
अपेक्षा बाध्यता का प्रभाव हमारे ऊपर अधिक हो जाता । “कत्तंव्य का आदेश हमारे 
ऊपर आरोपित बाह्य आदेश नहीं है। यह हमारे अन्दर सच्चे आत्मा की आवाज 
है। आओ क्‍ ७ 





. त्तीति-शाघह्त्र की भूमिका; पृष्ठ ४४ । 
2. सैंथक । 
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(१) नतिक आदेश (श०बा इश्लासांणा)--- 
आदेश से अभिप्राय उस वस्तु से है जो किसी काय को करने के लिए, उसके 


पालन करने के लिये पुरस्कार का और न करने के लिये दण्ड का विधान करके हमें 


बाध्य करता है। नैतिक आदेश का संकेत उस प्रभ की ओर है जो किसी कत्तंव्य का 
आरोप करता है और उसके पालन को पुरस्कार से तथा उसके उल्लंघन को दण्ड से 


संयुक्त करता है | सामान्यता नेतिक आदेशों को ककत्तेव्य पालन के प्रवतेक और 
कत्तंव्य विधान के निवतंक माना जाता है । उनमें नेतिक नियम के पालन के प्रवर्तक 
सुखों और उसके पालन न करने की निवर्तक वेंदनाओं का समावेश होता है। 
(२) बाह्य आदंश (एडाध्णाश विश्ञाटा०॥)--- 
पराथे-सुखवादी अथवा उपयोगितावादी पराथंमूलक व्ण्वहार का स्पष्टीकरण 
नतिक आदेशों की सहायता से करते हैं । बेंथम के अनुसार, “आदेश बाध्यतामूलक 
शक्तियों का अथवा प्रवतंनाओं का उद्गम हैं। अर्थात्‌ दुःख और सुंखों का उद्गम है 
जो प्रवर्तक बनाने के योग्य एकमात्र वस्तुय हैं।” उसने चार बाह्य आदेशों को 
स्वीकार किया है जो पराथंमूलक व्यवहार के प्रवतंक हैं । द 
(१) भौतिक अथवा प्राकृतिक आदेश ((॥980०8| $4॥०075)--ये आदेश 
वे शारीरिक वेदनायें हैं, जो श्राकृतिक नियम की अवहेलना से होती हैं । खाने-पी ने के 
 सुखों में अधिक आसक्ति से रोग उत्पन्त हो जाते हैं | प्रकृति के नियमों से उल्लंघन 
के परिणामस्वरूप शारीरिक कष्ट आधिभौतिक आदेश कहलाते हैं । प्रकृति असंयम 
. के लिये रोग से दण्डित करती है । द 
(१) राजनतिक नियम (70!69]| 82॥0707$8)--ये वे नियम हैं जिनके 
उल्लंघन के लिये राज्य के द्वारा दिये जाने वाले कष्ट और दण्ड तथा सामाजिक हित॑ 
के लिए राज्य के द्वारा दिये जाने वाले पुरस्कार और सम्मान राजनतिक आदंश हैं । 
चोरी, आक्रमण, हत्या इत्यादि के लिये राज्य अर्थ दण्ड, कारावास, कालापानीं अथवा 
मृत्युदण्ड देता है।..... द 
(३) सामाजिक आदेश ( 00॑थ 5धवाए/0)--इस आंदेश का अथे नैतिक 
अथवा अनेतिक, व्यवहार के लिये समाज के सदस्यों से मिलने वाले सुखप्रद अथवा 
.. दूःखप्रद अनुभव हैं। सत्‌ व्यवहार का पुरस्कार सामाजिक प्रशंसा और सम्भान हैं। 
.. असत्‌ व्यवहार का दण्ड सामाजिक अपमान, बायकाट और बहिष्कार है । हक 
... (४) धामिक आदेश (रिवांड्ांठप5 इध्याटांगा)--ये नीति सम्मंत अथवा: 
.. अनीतिसम्मत व्यवहार के लिये ईश्वर से मिलने वाले सुखप्रद अथवां दुःखप्रद अनुभव 
: हैं। यह विश्वास किया जाता है कि संत्‌ व्यवहार के लिये स्वर्ग में सुख का पारि- 








| 
| 
। 
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_ तोषिक देता है और असत्‌ व्यवहार के लिग्रे नरक में दःख का दण्ड देता है। इस 
प्रकार भावी जीवत में पुरस्कार की मात्रा और दण्ड का भय धार्मिक आदेश है । 


वेन्थम ने इन चार बाह्य आदेशों को नैतिक आदेश माना है । नीति- नै 
सम्मत व्यवहार के प्रवतंक और अनीति-सम्मत व्यवहार के निवर्तक हैं। सब बाह्य है 

आदेश एक बड़ी सीमा तक भौतिक हैं । बेन्थम ने कहा है--'“इन चार आदेशों में से 
भौतिक आदेश राजनेतिक और सामाजिक आदेशों का आधार है, जहाँ तक धामिक 
आदेश का वर्तमान जीवन से सम्बन्ध है वहाँ तक यह घामिक आदेश का भी आधार 
है । भौतिक आदेश का अन्य तीन आदेशों में से प्रत्येक में समावेश होता है। यह 
किसी भी अवस्था में उनसे स्वतन्त्र होकर कार्यान्वित नहीं हो सकता। अन्य कोई 
| भी इनसे स्वतन्त्र होकर कार्यान्वित नहीं हो सकता .। संक्षेप / प्रकृति. की शक्तियाँ 
स्वथ काय कर सकती हैं, किन्तु न तो न्यायाधीश, न अन्य मनुष्य प्राकृतिक शक्तियों 
की सहायता के बिना कार्य कर सकते हैं, या न ईश्वर ही उनके बिना कार्य कर 
सकने में समर्थ माना गया है |” अतः भौ तक आदेश सब बाह्य आदेशों का आधार 
हैं। ये नैतिक अथवा पराथंमूलक व्यवहार के लिये बाध्य करने वाली शक्तियाँ हैं। 
(अध्याय ७) । 
(३) आन्तरिक अथवा नेतिक आदेश (हद 6्पाक्रांणाओं 0 श0०7त्रो $400॥)- 

आन्तरिक आदेश का अर्थ अन्त:करण की प्रसन्‍नता और पाश्चाताप की वेदना 
है । सद्॒व्यवहार अन्त:करण के अनुमोदन और आत्म-सन्तोष से पुरस्कृत होता है। 
असद्‌ व्यवहार अन्त:ःकरण के अनुमोदन, पश्चाताप और ग्लानि से दंडित होता है। 
ये आन्तरिक आदेश हैं। आन्तरिक आदेश भौतिक दशाओं पर आश्रित नहीं होता। 
यह शुद्ध आत्मगत है । 

जे० एस० मिल ने बेन्थम के बाह्य आदेशों के साथ में आन्तरिक आदेशों को 
| भी जोड़ दिया है। उसके मत से, आन्तरिक और बाह्य दोनों प्रकार के आदेश पराशर्थ- 

मूलक अथवा सद्व्यवहार के प्रवर्तेक हैं। उसका अभिप्राय आच्तरिक आदेश से 

मनुष्य जाति के लिये सुख का भाव, दूसरों के सुख और दुःख को समझने का भाव, 
मनुष्य जाति की सामाजिक भावनायें, अपने सहयोगी प्राणियों में एकता स्थापित 
करने की इच्छा है | नैतिकता का अन्तिम आदेश हमारे ही मन में स्थित एक 
आत्मगत भावना है । हमारे कत्तंव्य का मानदण्ड कुछ भी हो, कत्त॑व्य का आन्तरिक 
आदंश हमारे मन में स्थित एक ही आत्मगत भावना है वह भावना एक न्यूनाधिक 
तीज्र बेदवा है जिसका उदय कत्तंव्य के व्याघात से होता है। अधिक गम्भीर 
समस्याओं में सम्यक्‌ नैतिक स्वभावसम्पन्न व्यक्तियों में यह वेदना अत्यधिक कष्ट. 
कारी होती है । इस प्रकार, सहानुभूति और सहकारित्व की सामाजिक + भावनायें 
तथा ल्ल॑घन से उत्पन्न पश्चाताप की नैतिक भावनायें नीति के आन्तरिक 
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करता है । इस प्रकार नीति के बाह्य और आन्तरिक आदेश परोपकारमूलक अथवा 
नतिक व्यवहार के प्रवत्तंक हैं । 


(४) बाह्य तथा आंतरिक आदेशों की समालोचना 
(एमातंसंझ्ा ० एडॉशानं जाते पल्याबों 5्वाटांणा) 

... बाह्य आदेश प्रकृति, राज्य, समाज अथवा ईश्वर से पुरस्कार की आशा तथा 
दण्ड का भय है । वे हमें सत्कर्म में प्रवत्त और असत्कर्म से निवत्त करते हैं। यदि 

गी नीति की प्रवतंक शक्तियाँ हैं, तो धर्म दूरदर्शी स्वार्थ और कत्तंब्य आत्महित का 
अनुसरण हो जाता है । बाह्य-आदेश बल-प्रयोग का स्पष्टी करण कर सकते हैं । किन्तु 
उनसे कत्तेव्य-बुद्धि अथवा नेतिक बाध्यता का कदापि स्पष्टीकरण नहीं हो सकता । 
म्यूरहेड ने कहा है, “इन आदेशों के प्रात सम्मान के भाव से जो व्यवहार निःसुत 
होता है वह नैतिकता नहीं हो सकता, यदि नैतिकता से हमारा अभिप्राय: नीति- 
सम्मत व्यवहार का है । इसकी किसी आदर्श से संगति हो सकती हैं और सद्व्यवहार 
से उसकी बाह्य अभिन्‍नता हो सकती है, किन्तु वस्तुतः वह सत्‌ नहीं है ।” वही कर्म 
शुभ है जो कत्तंव्य के लिये अथवा बुद्धिमय आत्मा को प्राप्त करने के दृष्टिकोण से 
किया जाता है । पुरस्कार की आशा अथवा दण्ड-भय से किये गये कम .को शुभ नहीं 
कहा जा सकता । उस कम का, जो' भौतिक शक्ति सम्पन्न किसी बाह्य सत्ता के प्रभाव 
में आकर किया जाता है, कोई नैतिक मूल्य नहीं है । बल-प्रयोग से किये जाने वाले 


५. कर्म नैतिक मूल्य से रहित होते हैं । केवल वही कर्म-नेतिक गुण से युक्त होते हैं जो 





चुनाव की स्वतन्त्रता से इच्छापूवंक किये जाते हैं । 


जे० एस० मिल के द्वारा स्वीकृत अन्त:करण का आन्तरिक आदेश भी 
नैतिकता की प्रवर्तक शक्ति नहीं माना जा सकता । अन्त:करण की प्रसन्नता के लिये 
किये जाने वाले कम नैतिक नहीं हैं, क्योंकि ये कत्तंव्य के लिये अथवा आत्म-लाभ के 
लिये नहीं किये जाते, बल्कि एक प्रकार की संतोष-प्राप्ति के लिये किये जाते हैं । 
बाह्य आदेशों के कारण किये जाने वाले कर्मों से उच्च कोटि के हैं। किन्तु, फिर, भी _ 
वे उचित रूह से नैतिक नहीं कहे जा सकते, क्योंकि वे सुख-प्राप्ति के उद्देश्य से किये. 
जाते हैं, यद्यपि यह सुख अन्त:करण सुख होता है| पुन: जे० एस० मिल के अनुसार, 
केवल स्वार्थहीन कर्म ही नैतिक है, वे अन्तःकरण के द्वारा अनुमोदित होते हैं, अथवा 
_अन्त:करण के सुख के जनक होते हैं । किन्तु स्वार्थ ह्ीन कर्म कैसे अन्त:करण के सुख 
के रूप में आत्महित के विचार से प्रेरित हो सकते हैं ? अच्त:करण के आन्तरिक 
आदेश का आह्वान करना है, सुख-दुःख की अनुभूतियों का नहीं। यह सुखवादी 


सिद्धान्त के त्याग करने के तुल्य हैं । 


| बाह्य और आन्तरिक आदेशों का भेद व्यक्ति की अपनी इच्छा पर निभंर 
.. करता है । सब बाह्य आदेशों को आन्तरिक भी समझा जा सकता है, क्योंकि वे हृदय 
हे में सुख-दु:ख की अनुभूतियों को जाग्रत करने के कार्य करते हैं| पुन: सब आदेशों की 
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बाह्य आदेश कहा जा सकता है, क्योंकि वे हमारे नैतिक स्वभाव के लिये विजातीय 
हैं । तथा-कथित आन्तरिक आदेश भी एक दुष्टि से बाह्य आदेश है क्योंकि वह हमारे 
नैतिक स्वभाव का सहभावी है--उनका आवश्यक तत्व नहीं । मंकेंजी ने उचित ही 
कहा है कि सब आदेश आन्तरिक हैं, क्योंकि सब में वेदना की आत्मगत अनुभूति का 
समावेश है, सब आदेश बाह्य हैं, क्योंकि जिस नियम से वेदना का सम्बन्ध है उसे 
अपने नियम के रूप में स्पष्टतः स्वीकृत नहीं किया गया है; यदि अन्तःकरण को 
. अपना नियम स्वीकार किया जाता है तो वह एक आदेश न होकर वास्तविक नेतिक 
अधिपति हो जाता है । स्वयं 'नेतिक आदेश” यह पद स्वगत-विसंवादी है । 'नेतिकता 

. को किसी आदेश की आवश्यकता नहीं है, इसमें संकल्प-स्वातन्त्रय गर्भित है। “आदेश 

. में नैतिक नियम के उल्लंघन के लिये किसी बाह्य प्रभ -सत्ता के द्वारा दिये जाने वाले 
दण्ड का भाव है । इस प्रकार आदेश में बल-प्रयोग गभित है जो कर्म के नेतिक मूल 


का अपहरण कर देता है । हमारा 'नेतिक आदेश' कहना ही अनुचित है, क्योंकि यह 
एक आत्म-विरोधी पद है। हमें आदर्श आत्मा को नेतिक प्रभ-सत्ता मानता चाहिये 


जो वास्तविक आत्मा के ऊपर नैतिक बाध्यता का आरोप करता है। हमें न॑ंतिक 
नियम को अपनी ही सत्ता का नियम स्वीकार करना चाहिये, जो हमें आत्म-लाभ 
का निरपेक्ष आदेश देता है । ्ि 




























नैतिक अशुभ नेतिक जानबूझ कर व्याधात करने से होता है । 


रद ......... दण्ड के सिद्धान्त 





(१) प्राकृतिक अशुभ (९४४ए७ एश्षो)-- 


प्राकृतिक अशुभ आधिभौतिक अशुभ है। यह मानवीय संकल्प से स्वतन्त्र है । 

तथा प्रकृति के नियमों के व्यापार पर निर्भर है। यह हमारे हित-साधन का विधान- 
कर्ता है । यह हमारे जीवन की शान्ति अथवा प्रसन्नता में विध्त-स्वरूप है । भूकम्प 
बवण्डर, चक्रवात, अन्नाकाल, बाढ़, टिड॒डी, प्रभति जो हमारी आवश्यकताओं तथा 
उ्छाओं की पूति में बाधक हैं, प्राकृतिक अशुभ कहलाते हैं। वे मानव जाति की _ 
विपत्ति और अमंगल के कारण हैं, उनकी उत्पत्ति हमारे संकल्पों के कारण नहीं 
होती । हम प्रकृति की शक्तियों को नियन्त्रित करके उनमें अथवा उनके अमंगलकारी - 
भावों में कमी कर सकते हैं । तथापि प्राकृतिक अशुभ के ऊपर हमारा पूर्ण नि<न्त्रण 


_नहीं है। क्‍ 
(२) शान्ति (फाण)-- 


भ्रान्ति बौद्धिक दोष है। भ्रान्ति विचारणा अथवा चुनाव में सम्भव है 


.. बुद्धि विभिन्‍न कर्मो के गुण और दोषों का असम्यक्‌ विचार करने अथवा उनका 
५ | अशभ्न मूल्यांकन करने के पश्चात्‌ एक असत्‌ कम का चुनाव कर सकती है। इस _ 
प्रकार भ्रान्ति विचार में अथवा चुनाव में हो सकती है। नैतिक निर्णय में भी भ्र।न्ति 


सम्भव 6 । बुद्धि नैतिक नियम का एक विशेष कम में अशुद्ध उपनय कर सकती है, - 

अथवा वह यह भ्रान्‍्त विचार कर सकती है कि एक विशेष कर्म से आत्म-लाभ का 
साधन होगा । इस प्रकार, नैतिक निर्णय, जो अनुमानमूलक होते हैं, भ्रान्तिपूर्ण हो. 
सकते हैं । भ्रान्ति नैतिक अशुभ अथवा पाप नहीं है। इच्छापूर्वक की हुई भ्रान्तियां 
मन्तव्य नहीं हैं । इच्छापूवंक किये हुये व्रिकृंत नैतिक निर्णय असत्‌ हैं अतः वे निन्‍दा के 

विषय हैं । अनिच्छापूर्व॑क की हुईं भ्रान्तियां नैतिक दृष्टि से क्षमा के योग्य हैं।.... 
(३) नैतिक अशुभ (श०ता एशा) द द 

नेतिक अशुभ नेतिक नियम के इच्छानुसार उल्लंघन करने से होता है।. 

यह आधिभौतिक या प्राकृतिक अशुभ और बौद्धिक अशुभ या भ्रान्ति से भिन्‍न है । 
आधिभौतिक अशुभ एक प्राकृतिक तथ्य या घटना है जो मनुष्य के लिये हानिकारक 


_है। भूकम्प, बाढ़, वायुप्रकोप इत्यादि आधिभौतिक अशुभ है, वे नीति-शून्य होते हैं । 


मनुष्य इन दो प्रकार के अशभों में से किसी के लिये भी उत्तरदायी नहीं है 


भ्रान्ति बौद्धिक अशुभ है । इसका कारण सम्यक बौद्धिक ग्रहण-क्षमता का अभाव है | 


यह इच्छा का विद्ारपर्ण व्यापार नहीं है, भ्रान्ति एक नैतिक अशभ नहीं है.। क्योंकि 
















































३०६... हक दा नीति शास्त्र 


(४) अधर्म (श८०) 


हैं और शेषोक्त पाप और अपराध कहलाते हैं । जिस प्रकार धर्म चरित्र की उत्कृष्टता 
है, उसी प्रकार अधर्म चरित्र के ऊपर कलंक है। दोनों आन्तरिक जीवन के लक्षण 


जानबूझ कर कर्तव्यों की अवहेलना अथवा उल्लंघन करने के अभ्यास का परिणाम 


अधम होता है। इसका प्रकाशन बाह्य कर्मो में जिन्हें पाप और अपराध कहते हैं, 
होता है | अधर्म का बहुत सा अंश गुप्त रह धकता है, और अशुभ कर्मों में प्रकाशित 


नहीं हो सकता, यद्यपि उससे हमारे बाह्य कर्मों पर कुछ प्रभाव पड़ना सम्भव है । 

(५) पाप (50) 

द पाप एक बाह्य असत्‌ कम है। अधममं की अशुभ कर्मों में अभिव्यक्ति होतीं 
है, जो पाप कहलाते हैं। अधर्म आन्तरिक चरित्र का लक्षण है। पाप एक अशुभ 
कर्म है। पाप से अभिप्राय कर्त्तव्यों की जानबूझ कर अवहेलना, या उल्लंघन, असत्‌ 
कर्मों का करना या सत्‌ कर्मो का न करना है। हमारे अन्दर कभी भी अच्छे अभि- 
प्रायों का अभाव नहीं होता है। किन्तु हमारे अन्दर उनकी बाह्य कर्मों में परिणत 





हो पाता । उनकी मन में सत्ता रहती है और उनसे आन्तरिक चरित्र दर्षित हो 
जाता है। यदि कार्यों में उनका प्रकाशन हो जांता है तो कभी-कभी इनकी इतिश्री 
हो जाती है। इस प्रकार सत्‌ अभिप्राय नहीं होता जितना एक सत्‌ कर्म होता 


है, जबकि एक असल्‌ अभिप्राय प्रायः एक असत्‌ कर्म से भी बुरा होता है । 
(६) अपराध (८९) ! 


पहले की पाप व अपराध की परिभाषा वर्तमान काल की परिभाषा से भिन्‍न 

हैं। पहले पाप को ईश्वर के विरुद्ध जुमं समझा जाता था और अपराध को समाज 

के विरुद्ध । अब अपराध पाप से संकीर्ण अथे में व्यवहत होता है। यह समाज के 

विरुद्ध जुम है, जिसको राज्य मानता है और जिसके कर्त्ता को राज्य दण्डित करता 

है। सभी पाप अपराध नहीं हैं। जो पाप राज्य के द्वारा दण्डनीय हैं वे अपराध 

. कहलाते हैं । चोरी करना एक अपराध है। राज्य चोर को दण्ड देता है। यद्यपि 
.. अक्ृतज्ञता पाप है किन्तु राज्य उप्तके लिये किसी को दण्डित नहीं कर सकता । किन्तु 
समाज उसके लिये निन्‍दा करता है। द 

. (७) दण्ड (एचरांगरशाशा)-- - 

... .. अपराधी को दण्ड मिलना चाहिये । जो अपराध को सहन करता है, उसका 
होता । उससे उसके आत्मा को आधात नहीं पहुचता । किन्तु अपराध 













क्‍ नतिक अशुभों का अन्दर और बाहर से विचार किया जा सकता है। उन्हें 
चरित्र कलंके अथवा अशुभ कम समझा जा सकता है। पूर्वोक्त अधर्म कहलाते 


हैं। अधर्म नेतिक नियमों के अभ्यासपूर्वंक व्याघात से जनित चरित्र का दोष है। ४» 


कर सकने की संकल्प-शक्ति का अभाव हो सकता है। प्राय: बुरे अभिप्रायों का भी 
संकल्प की निर्बलता से विधात हो जाता है और अशुभ कर्मों में उनका प्रकाशन नहीं 


तक पुणंता के स्तर से गिर जाता है । जिस प्रकार शुभ कार्यों के लिये. 











दण्ड के सिद्धान्त... अर! द ३०७ 
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मनुष्य को पुरस्कार मिलता है इसी प्रकार अशुभ कर्मों के लिये उसे दण्ड भी मिलना 
चाहिये। “सामाजिक नियम के विरुद्ध असत्‌ कर्म मनुष्यता के विरुद्ध असत्‌ है और 
3 जब तक कि नियम के कुलित गौरव को तुष्ट नहीं किया जाता अर्थात कर्म क्रे असत- 
भाव को प्रदर्शित नहीं कर लिया जाता तब तक उसे क्षमा नहीं किया जा सकता [77 
दण्ड का नेतिक औचित्य है । 
: दण्ड के सिद्धान्त ( ॥९0०7$2७४-6/ शाप्राआआशा। ) 
... दण्ड का औचित्य सिद्ध करने के लिये निम्नलिखित तीन प्रधान सिद्धान्तों 
को प्रस्तावित किया गया है-- द 
..._ (१) निवतंनवादी सिद्धान्त (02०6५०7५ ० श्एपक्षा५० पएफ्ढणा५) हैः 2 
इस सिद्धान्त के अनुसार दण्ड का लक्ष्य दूसरों को उसी प्रकार के अपराध करने से | 
रोकना है। किसी अपराधी को दण्ड देकर उसे दूसरों को वही अपराध करने से .. | 
निवृत्त करने के लिये एक उदाहरण बनाया जाता है। दण्ड के इस तथ्य को न्‍्याया-... 
धोश के इस सुपरिचित सूत्र में व्यक्त किया गया है--तुम्हें भेड चुराने के लिये | 
दण्डित नहीं किया जाता है, बल्कि इसलिये कि भेड़ की चोरी नहो ।” यह सिद्धात्त,. | 
मृत्युदण्ड का औचित्य दण्ड के एक चरम रूप में ठहराता ह। द | 
आालोचना--मनुष्ण स्वयं साध्य है । वह एक व्यक्ति है, वस्तु नहीं । उसका | 
किसी दूसरे व्यक्ति के हित के लिये साधन के रूप में प्रयोग नहीं होना चाहिये । । 
केवल अन्यों के हित के लिये किसी मनुष्य को पीड़ा पहुंचाना अन्याय है । किसी | 
#- व्यक्ति से वस्तु के समान, दूसरों के हित के साधन मात्र के तुल्य व्यवहार नहीं होना 
चाहिये। किसी व्यक्ति को दूसरे व्यक्तियों को अपराध करने से रोकने के लिये दंडित । 
नहीं किया जाना चाहिये। उसे दूसरों के हित के लिये उदाहरण नहीं बनाना 
चाहिये । 














(२) सुधारवादी सिद्धान्त (रिटणियाक्रांए्ट 6 807०कधांए० ए॥९००५७)-- 
इस सिद्धान्त के अनुसार दण्ड का लक्ष्य स्वयं अपराधी को शिक्षित करना या सुधारना 
है। अपराधी को दण्ड इसलिये दिया जाता है कि उसका सुधार हो अथवा उसे 
शिक्षा मिले । इस सिद्धान्त को वर्तमान युग में सामान्यतया स्वीकार किया जाता 
है, क्योंकि इसकी युग की मानवतावादी भावनाओं से संगति है। इस सिद्धान्त के 
आधार पर अपराधी को उसी के हित के लिये दण्ड दिया जाता है, दूसरों के हित 
मात्र के लिये नहीं । ३-2 

(क) श्रपराध-मानव विज्ञान (टसाधं।4। &7077090089)-- अपराध 
जकू विज्ञान सुधारवादी सिद्धान्त का समर्थन करता है। सेथ के शब्दों में, “अपराध विज्ञान 
. की स्थापना इस सिद्धान्त पर हुई है कि अपराध एक रोग है, मानप्तोन्माद का एक 
.. रूप, एक वंशक्रमागत अथवा अजित पतन की अवस्था है। अत: अपराधी की उपयुक्त 
.. चिकित्सा उसे दण्डित करने के स्थान पर उसे रोग मुक्त कराने के प्रयास में है । 


नीति जखछ शकल  त 









































३०ण्८ द द नीति-शास्त्र 


कारागारों के स्थान पर अस्पताल, पागलखाने और सुधारशालायें होनी चाहिये ।””? 
इस प्रकार अपराध-विज्ञान के अनुसार अपराध नैतिक नियम के बोधपूवेंक उल्लबन 
करने के परिणाम नहों हैं। उनके कारण शारीरिक विलक्षणतायें हैं। शारीरिक 
दोष अपराधियों को अपराध करने के लिये बाध्य करते हैं! उदाहरणार्थ, चौर्योन्माद 
(009॥00079) में अपराधी चोरी करने के लिये बाध्य होता है । अतः दण्ड कॉ% 
रूप प'गलखानों और सुधारशालाओं में नजरबन्दी होना चाहिये। इस मत के 


समर्थकों को अपराध-मानव विज्ञानवादी कहते हैं । 
ग्रालोचना---प्रत्येक अपराध का कारण मानसोन्माद अथवा शारीरिक दोष 


नहीं होता । सेथ के शब्दों में, “हम अपराधोन्माद और अपराध का भेद मालम कर 
सकते हैं, अपराधोन्‍माद की अवस्था में मनुष्य के साथ रोगी का सा व्यवहार होता 
है; उसकी गति-विधि पर नियन्त्रण रखा जाता है और दूसरे उसका प्रबन्ध करते हैं 

उदाहरणार्थ, चोर्योन्माद क्षन्‍्तव्य *, दण्डनीय नहीं ।” नैतिक नियम का जानबुझकर 
उल्लंघन करने से जनित अपराध दण्डनीय हैं, क्योंकि वे शारीरिक दोष के कारण 
नहीं होते । किन्तु उन्‍्माद की दिशा में मनुष्य का चित्त विश्रम हो जाता है, और 
उसके द्वारा किये जाने वाले कम उसके इच्छाकृत कम नहीं होते | उसका व्यक्तित्व 
समाप्त हो जाता है और उससे वस्तुगत व्यवहार किया जा सकता है। वह अपने 
ऊपर नियन्त्रण खो बेठता है, इसलिये बाहर से नियन्त्रण होना चाहिये | अपराध 
को रुग्णावस्था मानना नीति के आधार का विच्छेद कर देना है; इससे पृण्य पाप 


पुरस्कार दण्ड निराधार हो जाते हैं । सब अपराधों को उन्‍्मादजनित मानना स्पष्ट 
विचार का बाधक है। 


(ख) श्रपराध-समाजविज्ञान ((परोधरा08] $000]089)--सुधारवादी सिद्धांत _ 
का समर्थन अपराध-समाज विज्ञान से भी होता है। यह अपराधों को प्रेतिकल 
सामाजिक परिस्थितियों के परिणाम मानता है। अपराधों के कारण सामाजिक 
. असमानतायें, कुसंयोजन और भ्रष्टाचार हैं । अत: बिना अपराधियों की सामाजिक 


और आशिक स्थितियों में परिवर्तत किये अपराधों का दमन करना व्यथ॑ और हानि- 
प्रद है। अपराधों पर नियन्त्रण करने के लिये यह आवश्यक है कि मानव-समाज 


. का पुनः संगठन न्याय और समानता के आधार पर किया जाये। इस मत के समर्थकों 
को अपराध-समाज विज्ञानवादी कहते हैं । 


.... आलोचना--यह सत्य है कि कुछ अपराधों का कारण सामाजिक, आर्थिक 
असमानतायें हैं, जेसे कुछ चौरियों का कारण निध॑नता है। किन्तु सभी अपराधों 
के लिये सामाजिक कुसंयोजन को दोषी नहीं बताया जा सकता । अपराध जानबूझकर ../ 





... व्यक्तियों के द्वारा किये जाते हैं जो आवश्यक रूप से विपरीत आर्थिक या सामाजिक 







. परिस्थितियों के वश में नहीं हैं। सभी अपराधों के लिये सामाजिक विपरीत परि- 
स्थितियों को दोषी ठहराना अपराधों के व्यावतंक धर्म को भूल जाना है।.. 


ति के सिद्धान्त, पृष्ठ ३२० । 














दण्ड के सिद्धान्त क्‍ क्‍ -झ द ३०४ 


यदि दण्ड देने से अपराधी का सधार हो जाता है, तो उसका उह श्य सफल 
हो जाता है । किन्तु दण्ड सदेव अपराधी का सुधार नहीं करता; कभी-कभी इससे 
.. अपराधी की आदतें पक्‍की हो जाती हैं। कभी-कभी सहृदयतापूर्ण व्यवहार से दण्ड 
- * क्री अपेक्षा अधिक प्रभाव पड़ता है; वह अपराधी के सुधार के अधिक अनु 
सकता है। कभी-कभी क्षमा कर देने से अपराधी अपने अपर ध को स्वीकार कर 
लेता है जिससे उसको पश्चाताप होता है और उसका सुधार हो जाता है । यह 
स्पष्ट है कि सुधारवादी सिद्धान्त मृत्यु-दण्ड का ओऔचित्य नहीं दिखा सकता क्योकि 
। मृत मनुष्य का सुधार नहीं हो सकता । 
। (ग) मनोविश्लेषण-विज्ञान (?2570०0-879]958)--फ्रायड और उसके अनु 
| यायियों का मत है कि असामाजिक मानवीय कर्म अथवा अपराध का कारण दबाई 
हुई मनोग्रन्थियों या इच्छायें, असफल यौन प्रवृत्तियों के कारण उत्पन्त काम व विद्व ष _ 
की प्रवत्ति है। अतः: इस प्रकार के अपराधों की चिकित्सा केवल दण्ड देने से ही _ 
हीं बल्कि औषधि और शिक्षा से होती चाहिये । द 
ऐसी अवस्थाओं में रोग निवारण का उपाय दबाई हुई अनेतन ग्रन्थियों 
(707055०0. ००॥०॥०७) की खोज, उनको चेतना के स्तर पर ले आता, उनका 
कारण ढँढना और समाज द्वारा स्वीकार्य रूपों में उनका मार्गन्तरीकरण ($०४७॥- 
प्रात०॥) कर देना है। तथापि सभी अगराध दबी हुई ग्रन्थियों से उत्पन्त नहीं 
.. होते । (१) कुछ अपराध उनन्‍्माद के कारण होते हैं; (२) कुछ शारीरिक दोषों के 
..+ कारण; (३) कुछ किसी अस्थायी आवेश या ग्रन्थि के कारण; (४) कुछ भ्रान्त 
हा नैतिक निर्णय के कारण; (५) कुछ नैतिक नियम के जानबूझकर उल्लंघन करने के 
|. कारण ॥ 
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. पहिले प्रकार के अरखराधों से मुक्ति प/ःगलखानों व सुधारखानों में निबास 
और औषधोपचार के द्वारा होनी चाहिये । तीसरे प्रकार के अपराधों से थुक्ति भी 
ओऔषधोपचार की आधुनिक विधियों से होनी चाहिये । तीसरे प्रकार के अपराधों का 
निवारण मनोविश्लेषण-पद्धति से होना चाहिये । चौथे प्रकार के अपराधों का निवा- 
रण अपराधी के नेतिक निर्णयों की शभ्रान्तियों का शोध करने के द्वारा तथा उसे 
अपनी गलती का विश्वास करा देने से होना चाहिये । पांचवें प्रकार के अपराध 

वस्तुत: अपराध हैं और निश्वित रूप से दण्डनीय हैं ।नैतिक नियम के प्रभुत्व की 

का पुनःस्थापना के हेतु अपराधियों को उचित दण्ड मिलना चाहिये । दण्ड उन्हें दण्ड के 

.. औचित्य का विश्वास दिलाता है। इससे वे अपने अपराधों के लिये पश्चाताप करते 

2 ा हैं और अपना सुधार करत हैं इससे उनके तथा अन्यों के उसी प्रकार के अपराध 

जा करने की प्रवृत्ति रुक जाती है । द द 

..._ (३) प्रतिकारवादी सिद्धान्त (र&एं०प५ए७ पशा००५) -इस सिद्धान्त के... 
. अनुप्तार दण्ड एक न्‍्यायोचित व्या ।र है | दण्ड का लक्ष्य नैतिक नियम की उच्चता 
... तथा प्रभता को संरक्षण और अपराधी का न्याय करना है। अपराधी नैतिक नियम 
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३१०... हा नीति-शास्त्र 


. को भंग करता है, और न्याय की माँग है कि उसे दण्ड मिलना चाहिये तथा नैतिक 
नियम के प्रभुत्व की पुनःस्थापना होनी चाहिये । नैतिक नियम सर्वोच्च प्रभसत्ता 


है । अतः नेतिक नियम को भंग करने वाले व्यक्ति को दण्ड मिलना चाहिये। नैतिक न 
नियम के अधिकार को पृष्ट करने के लिये और नैतिक नियम के कपित गौरव को गे 
शान्‍्त करने लिये अपराधों को दण्डित करना चाहिये। यदि उसे दण्ड नहीं दिया 


जाता, तो नेतिक नियम के गौरव और प्रभुत्व का ह्वास हो जाता है। “दण्ड का 
तत्व नैतिक व्यवस्था का शोध है, अपराध जिसका कुख्यात भंजन है ।* इस 
सिद्धान्त के अनुसार कतिपय परिस्थितियों में मृत्यु-दण्ड उचित है। जीवित रहने 
का अधिकार मौलिक अधिकार है । यदि कोई व्यक्ति किसी दूसरे का प्राण लेता है 
ता न्यायपूर्वक उपका भी प्राण लेना चाहिये, किन्तु मृत्यु-दण्ड बर्बरयुग का अवशेष 
 मालम पढ़ता है। 
आलोचना---क्‌छ लोगों की आपत्ति है कि प्रतिकारवादी सिद्धान्त प्रति 

हिसा की अधा' मिक वासना पर आधारित है। किन्तु यह उपयुक्त नहीं है। धर्म प्रति- 
हिसा की निन्‍दा इसलिये करता है कि उसका कारण व्यक्तिगत द्वेष की भावना है । 
किन्तु न्यायालय अपराधी को दण्ड देने में व्यक्तिगत द्वेष से प्रेरित नहीं होता । 


“न्यायालय केवल मनुष्य को उसी का प्रतिपादत करता है जो वह अजित कर च॒का 


है । वह अशुभ कर चुक्रा है, और यह युक्तियक्त है कि उसके पाप का पारिश्रमिक- 
जो उसके द्वारा अजित ध्वंसात्मक मूल्य है, अर्थात्‌ अशुभ उसे वापस मिलना 
चाहिए ।* क्‍ । 
अरस्तु ने दण्ड की ऋणात्मक पुरस्कार (089876 76५१७) माना है । जो 
मनुष्य जान-बूझ कर नेतिक नियम को भंग करता है वह ऋणगात्मक पुरस्कार का 
अधिकारी है। “यह उसका अधिकार है, और उसे मिलना चाहिये। समाज जो 
उसे दण्ड देता है उसके अधिकार से वंचित नहीं करता, बल्कि जो उसे मिलना 
चाहिये, जो वह कमा चुका है वही उसे देता है।”” कास्ट का मत है कि दण्ड 
इसलिये मिलना चाहिये कि अपराधी ने अपराध किया है, इसलिये नहीं कि वह 
उसके या अन्य के हित का साधन है। दण्ड के प्रतिकारवादी सिद्धान्त का 
समर्थक है। हेगेल ने भी इस सिद्धान्त को माना है। उसका भी मत है कि दण्ड 
 अपरात्री का अधिकार है। यह उसका परितोषिक है। यह वह वस्तु है जिसका वह 
पात्र है, जिसका उसने नेतिक नियम भंग करके अर्जन किया है। यह उसका 

.. क्णात्मक पुरस्कार कहलाया जा सकता है। यही कारण है, कि कुछ अपराधी जो 
.. राज्य के द्वारा दण्डित होने से बच जाते हैं, किस्ती रूप में प्रायश्वित द्वारा आत्म: 
. शुद्धि करे का प्रथत्त करते हैं। उन्हें अतुभत्र होता है कि जैसे पाव-कर्मों से उन्होंने 
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दण्ड के सिद्धान्त ३१ १ 


जितना अजित किया है उसकी प्राप्ति उन्हें नहीं हुई । ब्रौडले का भी यही मत है । 
वह कहता है कि “हम दण्ड इसलिये भुगताते हैं कि हम उसके योग्य हैं, किसी दूसरे 
कारण से नहीं, और यदि किसी असत्‌ कर्म के फल होने के अतिरिक्त अन्य कारण 
से दण्ड दिया जाता है, तो यह एक विशुद्ध अनीति है, एक स्पष्ट अन्याय है, . 
दण्ड के हेतु दिया जाता है।” दण्ड न्याय का व्यापार है, यह नैतिक नियम के 
उल्लंघन का प्रतिकार है । 

... इस प्रकार दण्ड का प्रतिकारवादी सिद्धान्त यथार्थ मत मालम होता है । 
दोनों अन्य सिद्धान्तों का भी इसमें समावेश हो जाता है । म॑ केंजी के शब्दों में, “यदि 
दण्ड का लक्ष्य नियम के गौरव की रक्षा करना है, तो ऐसा आंशिक रूप से तभी 
होगा जबकि अपराधी का सुधार होगा और उसी प्रकार के अपराधों का होना रुक 
जायेगा और वस्तुतः: जब तक यह स्वीकार नहीं किया जाता कि.दण्ड नियम के 
औचित्य का समर्थक है तब तक दण्ड के द्वारा न तो सुधार ही सम्भव है, न अपराध _ 
का निवारण ही।” अपराधी पश्चाताप करता है और उसक्रा सुधार होता है पर 


उसका सुधार उसी समय सम्भव है जबकि वह मान लेता है कि नियम की रक्षा के 
लिये ही उसे दण्डित किया गया है और उसका फल पाना उसका अधिकार है । पुन 


इस तथ्य को मान लेने से दूसरे भी अपराध से दूर रहने की चेष्टा करते हैं। अतः 
. प्रतिकारवादी सिद्धांत को दण्ड के सिद्धांत में सबसे अधिक सनन्‍्तोषजनक सिद्धान्त 
माना जा सकता है 
प्रतिकारवादी सिद्धान्त के दो रूप हैं--(१) कठोर और (२) मृदु । 
कठोर रूप के अनुसार दण्ड अपराध के स्वरूप के अनुसार दिया जाता है । 
यदि अपराध गम्भीर है, दो दण्ड भी कठोर होना चाहिये, यदि अपराध हल्का है, 
तो दण्ड भी हल्का होना चाहिये, चाहे अन्य परिस्थितियाँ कुछ भी क्‍यों न हों । इस 
मत का सूत्र है, “आँख के लिये आँख', 'दाँत के लिये दाँत'। दण्ड देने में अन्य 
परिस्थितियों का विचार नहीं होना चाहिये। उदाहरणार्थ, किसी मनुष्य ने किसी 
की हत्या की है, अतः बिना अन्य परिस्थितियों पर विचार किये उसे मृत्यु दण्ड 
मिलना चाहिये । 
प्रतिकारवादी धिद्धान्त के मृत्यु-रूप के अनुसार, विशेष परिस्थितियों में किये 
जाने वाले अपराध के स्वरूप का विचार करके दण्ड दिया जाना चाहिये । यहाँ दण्ड 
की कठोरता को कम करने वाली परिस्थितियों का यथा, अपराधों की आयु, उसका 
अभिप्राय: उत्ते जक परिस्थितियों इत्यादि का भी विचार होना चाहिये । 
द प्रतिकारवादी सिद्धान्त का मृत्यु-रूप दण्ड का सर्वाधिक सन्‍्तोषजनक सिद्धान्त 
 मालम पड़ता है। १5 3 यम 














० नेतिक प्रगति 


(१) नैतिक आदर्श तथा नेतिक प्रगति 
(शक्बो 70045 थात १०7ब) ?07027९5५) 
नतिक प्रगति से अभिप्राय है, नतिक आदर्श की उत्तरोत्तर प्राप्ति। नैतिक 
. आदर्श की कोई सीमा नहीं है अत: उसकी पूर्ण प्राप्ति होना अक्षम्भव है। जितनी 
.. अधिक नैतिक प्रगति होती है उतना ही दुर्लेभ नेतिक आदर्श भी हो जाता है, और 
उतनी ही गहरी नैतिक बाध्यता की वृद्धि भी हो जाती है। हमारे लिये नैतिक 
_बाध्यता को बुद्धि से अतिगमन करता असम्पव है। इस प्रकार नैतिक आदर्श और 





नैतिक प्रगति परस्पर क्रिया-प्रतिक्रिया करते रहते हैं। नैतिक आदर्श सदैव एक 


आदर्श रहता है, यथार्थ कदापि नहीं होता । नैतिक प्रक्रिया कभी भी विश्व की 
प्रक्रिया में विलय नहीं हो सकती । 


(२) नतिक प्रगति का स्वरूप (४७ए४ ० शि०4] ?7027९55) 
सेथ के शब्दों में, “नेतिक प्रगति प्रगतिशील नैतिकता है, किप्ती भी अवस्था 
में नतिकता की ओर प्रगति नहीं, अथवा नीति-शून्य अवस्था में नैतिकता की ओर 


प्रगति नहीं हैं |? नैतिकता का उद्भव नीति-शुन्य तत्वों से नहीं हो सकता, जैसे... 
कि हर्ट स्पेन्‍्सर का विचार है। वास्तविक तथ्य से नैतिक आदर्श का विकास नहीं -- 
हो सकता “चाहिये! (0५8॥) “है! (9) से व्युत्पन्न नहीं हो सकता । ह॒बंटे स्पेन्सर 


के नेतिकता के उद्विकास का अन्त से स्पष्टीकरण करने के स्थान पर आरम्भ 


(यथा, पशु व्यवहार) से स्पष्टीकरण करने में हेतु-साध्य-विवत्त है। हेगेल का अन्त 


(प्रयोजन) से उसका स्पष्टीकरण करना ठीक है। 

(३) नतिक प्रगति का नियम : व्यक्ति की खोज 

.. [बच ० ऐकब] 0?70287655) 

द सेथ के अनुसार, व्यक्ति की उत्तरोत्तर खोज नैतिक प्रगति का नियम है। 
सर हेनरी मेच (आ पसक्याह 'शैक्षं।) के शब्दों में सामाजिक प्रगति का नियम 

. “जन्मगत स्थिति से समझौते की ओर गति” है। प्रारम्भ में व्यक्ति परिवार अथवा 

. सम्प्रदाय में विलीन था। सामाजिक प्रगति के दौरान में व्यक्ति को अपनी स्थिति 

का ज्ञान हुआ और उसने परिवार अथवा सम्प्रदाय के अधिकारों के विरुद्ध अपने 

अधिकारों की मांग की, धीरें-धोरे व्यक्ति परिवार अथवा सम्प्रदाय से विविक्‍्त हो 


. गया ओर उसने अपने अधिकारों को उपलब्ध कर लिया । “जाति और व्यक्ति की... 


.. नैतिक प्रगति का आधारभूत नियम तत्वत: एक ही रूप में व्यक्त किया जा सकता 


.. है। वह प्रगति सक्षेप में व्यक्तित की उत्तरोत्तर खोज है। प्रारम्भिक युग की वैतक 


.....अामममाममााक“भक३७४नव५३४३१5काकानभ 5 


). नीति के सिद्धान्त, १षठ ३२६ । 

















नेतिक प्रगति द द २१३ 


इकाई समुदाय अथवा परिवार था । फिर वह राज्य हुआ, और बाद में शायद वर्ण 
या वर्ग हुआ, तथा सबसे अन्त में व्यक्ति ।!? सेथ ने कहा है 'नैतिक उत्कर्ष की 
>+ प्रवृत्ति सच्चे व्यक्तिगत की दशा में रही है। इसका अर्थ व्यक्ति की राजनेतिक शरीर 
... में स्थिति का क्रमिक ज्ञान रहा है ।!* 
(४) नतिक प्रगति के नियम के विभिन्‍न पहल 
(फटिशा। 350९९४६ ०0। ४०78] 77/02/7255) 
नेतिक पुरुष के रूप में व्यक्ति के गौरव और मूल्य के उत्तरोत्तर ज्ञान की 
अभिव्यक्ति पहले नैतिकता के बाह्य दृष्टिकोण से आन्तरिक दृष्टिकोण की ओर 
संक्रमण में हुई, फिर कठोर धर्मों की अपेक्षा क्रमशः मृदु धर्मों को प्रधानता देने में 
और पुनः धर्मों के विस्तार । 
( १) नतिकता के बाह्य दृष्टिकोण से श्यन्तरिक दृष्टिट की श्रोर संक्रमण--- 
“प्रथम नैतिक प्रगति में हम कम के बाह्य अथवा उपयोगितांवादी मल्याँकन से 
आन्तरिक अथवा आध्यात्मिक मूल्याँकन की ओर, व्यवहार और परिणामों से चरित्र 
और प्रवृत्तियों की ओर करने से होने की ओर, कर्म से मनुष्य की ओर क्रमिक 
संक्रमण को पहचान सकते हैं। जो कर्म मनुष्य करता है उसका मल्य घटता जाता 
है, जो वह है उसका मूल्य बढ़ता जाता है ।* पहले हम बाह्य कर्मों और परिणामों 
पर नैतिक निर्णय देते हैं, फिर आन्तरिक उद्देश्यों और अभिप्रायों पर, और उसके 
बाद चरित्र पर। पहिले हमारा लक्ष्य व्यवहार की शुद्धता होता है, तत्पश्चात 
छोड. हमारा लक्ष्य आन्तरिक जीवन को शुद्धता होता है । 

(२) कठोर धर्मों को मुदु धर्मों के श्रधीन करना - नैतिक प्रगति की द्वितीय 
अभिव्यक्ति कठोर धर्मों को मृदु धर्मों के आधीन करने में, सत्ता अथवा रक्षा के धर्मों 
को मंगल-साधक अथवा सौजन्य के धंर्मों के आधीन करने में लक्षित होती है। कठोर. 
धर्मों के मृदु-धर्मों की दशा में संक्रमण, व्यवित के प्रति असहानुभूतिपूर्ण भावना से 
सहानुभूतिपृर्ण भावगा की दशा में असहृदयतापूर्ण भावना से सहृदयतापूर्ण भावना 
की दशा में संक्रमण है । * प्रारम्भ में साहस, वीरता, पौरुष, बल, इत्यादि कठोर 
और पौरुषोचित धर्मों को उच्च स्थान दिया जाता है। तत्पश्चात्‌ नैतिक प्रगति में 
उसका स्थान धीरे-धीरे सहानुभूति, परोपकारशीलता, क्षमाशीलता, नम्नता, आज्ञा - 
कारिता, धैर्य, आत्म-समपंण प्रभृति ले लेते हैं । 

(३) धर्मों का क्षेत्न-विस्तार--“हमें नतिक प्रगति का एक तीसरा पहल 
अर्थात उसका वतंमान विस्तार, विशेषवांद से सामान्यवाद, देशभक्ति अथवा राष्ट- 
वाद से मानवतावाद अथवा अन्तर्राष्ट्रीय की दशा में विकास दिखाई देता है।. 


० मा" ााु॥४४७४७७७॥/७७७ ७४७ 


2 नीति के भिद्धान्त;: ३६१ । 
.. 3. वही; पृष्ठ ३३४६ 
53, बही; पृष्ठ देह ते 
5 $. वही; पृष्ठ १४३-। 
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३१४ ह प् नीति-शास्त्र 


जब व्यक्ति को अपनी स्थिति का ज्ञान होता है, उसे अपने साथियों से अपनी 
सत्ता और जीवन के साम्य का, मनुष्य-जाति रूपी नगर में अपनी नागरिकता का 
बोध हो सकता है ।* उसे विदित हो जाता है कि सर्वोच्च शुभ सामान्य और 
सावंजनिक हित है। जैसे-जैसे मनुष्य-जाति का नैतिक जीवन विकसित होता है, 
मनुष्य को मनुष्य से विविक्त करने वाली दीवारें। जेसे--राष्ट्रीयता, वंश, जन्म और 
पेशे के भेद हो जाते हैं, तथा मनुष्य जाति की एकता की प्राप्ति हो जाती है। 
किन्तु नैतिक जीवन सरईव एक व्यक्तिगत जीवन रहता है। यह कदापि अव्यक्तिगत 
जीवन नहीं होता । मनृष्य का सच्चा जीवन स्वार्थश्रीन अथवा व्यक्तिगत जीवन 
नहीं है बल्कि सच्चे मानवीय आत्मा का अथवा व्यक्तित्व का जीवन है। “व्यक्ति 
. को अपने अथवा दूसरों के सम्बन्धों में कभी भी अपने व्यक्तित्व का बलिदान 
करने के लिये नहीं कहा जा सकता | किसी भी व्यक्ति के लिये एकमात्र निरपेक्ष 
 आत्मोत्सर्ग धर्म का मार्ग नहीं हो सकता, जिससे जीवन के सर्वोच्च सिद्धान्त आत्म- 
ज्ञान और आत्म-लाभ हैं। मनुष्य का सच्चा जीवन व्यक्तिविहीन जीवन नहीं 


बल्कि सच्चे सानवीय- स्वरूप का जीवन; सौभाग्ययुक्त जीवन मार्ग का आत्म-ज्ञान का 


मार्ग है ।” 


ग्रीन ने यह निर्देश किया है कि नेतिक प्रगति का लक्षण नेतिक अन्तहृ ष्टि 
का गाम्भीय है | उदाहरणाथ, यूनानियों के लिये साहस का अर्थ केवल युद्ध-भूमि में. 


शारीरिक साहस था। किन्तु अब इसमें नैतिक साहस का भी समावेश होता है। 
यूतानियों के लिये मिताचार का अर्थ खान-पान और पाशविक विषय-भोग में संयम 
था। किन्तु वर्तमान युग में इसका प्रयोग आत्म-निषेध के विविध रूपों के लिये 
किया जाता है। इस प्रकार नेतिक प्रगति के दौरान में तेतिक चेतना में उत्तरोत्तर 
 गम्भीरता आ जाती है। 


नैतिक प्रगति के साथ धर्मों के क्षेत्र में भी क्रमक विस्तार होता है। पहले 


धर्मों का उपनय परिवार में होता है, फिर सम्प्रदाय और जाति में, और अन्त में 
. मानव जाति में तब जन्तु-जगत्‌ और प्रगति के प्रति भी नैतिक बाध्यता को अनुभूति 
होने लंगती है। इस प्रकार नतिक प्रगति का लक्षण कर्तव्यों और धर्मों के क्षेत्र में 
उत्तरोत्तर विस्तार है। 

- (५) नेतिक प्रगति के हेतु (८० क्रंत्णा$ ण॑ (कब ए?7027९55) 

व्यक्ति का नेतिक जीवन नतिक जगत्‌ में व्यतीत होता है। इस जगत का 


... एक नेतिक आदशं होता है जो सामान्यतया समाज के द्वारा स्वीकृत होता है। इस 


 आदश की अभिव्यक्ति आदेशों की शृंखला में, निश्चित सामाजिक संस्थाओं में 
. अथवा कम के अन्य अभ्यासजात रूपों में हो सकती है। कभी-कभी नेतिक जगत्‌ के 
.. इन तीन तत्वों में विरोध हो जाता है। किसी जाति का आदर्श सदेव उसवी 
-.. संस्थाओं तथा आदतों के अनुरूप नहीं होता है। कभी कभी उसकी आदतें भी उसकी 
वही, पृष्ठ ३४५--४६। द 
॥ बही, पृष्ठ ३५४६--५७।क  ... 
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नेतिक प्रगति के के ये व द ३१५ 


संस्थाओं के अनुकूल नहीं होती । किसी जाति की नैतिक प्रगति मुख्यतया इन तीन 


तत्वों का परस्पर समायोजन करने के प्रयास में निहित होती है। आँशिक-रूप में यह 


नेतिक आदर्श को ऊँचा उठाने तथा संस्थाओं और आदतों को उन्नत बनाने के 
प्रयत्न में भी निहित है । 
जाति के आदर्श सामाजिक संस्थाओं और आदतों के आत्तरिक विरोध से 


अनिवायंतः उनको परस्पर समायुकत करने के लिये नैतिक प्रगति होती है। कभी- 
कभी आदतों, संस्थाओं तथा आदर्शों की नैतिक प्रगति का कारण अपूर्णतः की 


अनुभूति होती है । प्रायः इस अपूर्णता का बोध आरम्भ में एक तीज नेतिक अन्त- 


दष्टि वाले सुधारक की सहायता से होता है। वह लोगों के आदर्श, सामाजिक 


संस्थाओं तथा आदतों की असंगतियों का प्रदर्शन करता है, तथा अपने ही उत्कृष्ट 
उदाहरण और उपदेशों के द्वारा उनके उन्मूलन करने में सहायता देता है । 


नेतिक प्रगति के विभिन्‍त कारण होते हैं, जेसे हमारी नैतिक चेतना में तथा 


 बातावरण में परिवर्तन, नैतिक सुध।रक की गम्भीर नैतिक अन्तदृ ष्टि, वातावरणगत 


नूतन हेतु आदि | उदाहरणार्थ, नवीन आशिक हेतुओं ने महिलाओं की स्वतन्त्रता में 
और गुलामी के उन्मूलन में सहायता दी, जो अंशत: सुधारकों के गहरे नेतिक ज्ञान 
पर भी निर्भर था । 


मनुष्य का अन्तरस्थ आत्मा अपरिमित है। वह अपने नैतिक विकास में 
निरन्तर “ईश्वर के राज्य' ((728007 ० (00) पर दृष्टि रखता है । वह आदर्श 
व्यवस्था के लिये अविराम प्रयत्न करता है। वह कदापि वास्तविक, सामाजिक 


आश्थिक अथवा राजनेतिक व्यवस्था से सन्तुष्ट नहीं करता । “वह किसी देश और 
काल में वास्तविक रूप से स्थापित आदतों और संस्थाओं से तथा परम्परा से स्वीकृत 


आदर्शों से भी असन्तुष्ट रहता है और जीवन के उस रूप की स्थापना करने के लिये 
सचेष्ट होता है जो अधिक पूर्ण, अधिक सुसंगत और अधिक संतोषजनक है। इसी 
लिये काल्पनिक स्वर्ग, कब्र के स्वप्न और रहन-सहन के अच्छे रूपों की आशा में 
चिरस्थायी रुचि होती है । * इन काल्पनिक स्वर्ग के स्वप्नों में एक भय है। कभी 
कभी ये अव्यवहायं तथा असाध्य आदर्श होते हैं। महान पुरुष नये संदेशों को लेकर 
आते हैं, किन्तु प्राय: वे स्वयं अपने उच्च आदेशों के प्रकाश से बहक जाते हैं। वे 
कठोर तथ्यों पर ध्यान देना भूल जाते हैं। उनके आदर्श अथवा स्वर्ग के स्वप्न 
अवास्तविक अथवा सववेथा काल्पनिक होते हैं। वस्तु-स्थिति से उनका स्पर्श नहीं 
होता । अतः उनके संदेशों का मनुष्य जाति के सामान्‍्य-ज्ञान के अवुसार नवीन अर्थ 





लगाया जाता है। “सम्पूर्ण ससार सत्राधिक मेधावान्‌ पुरुषों से भी अधिक बुद्धिमान 


। है क्‍ । है | 


8 नीति-शास्त्र, पृ शै-5प । द 
9. वही, पृष्ठ रेद . । 
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(६) क्‍या मनुष्य-जाति नैतिक दृष्टि से प्रगतिशील है? 
.._ [5 पसतण्गात्राए पान? ०4 ?7087655)-- 
युग-युगान्‍्तर में एक प्रगतिशील प्रयोजन व्याप्त है। मनुष्य सदेव असस्‍्तुष्ट 

है। उसकी अप्रंसन्‍्तता का कारण उसकी महत्ता है। मनुष्य की आत्मा का सुदूर 
अतीत के सुनहरे युग (800०॥ 98० के प्रति सहज आकर्षण है। इस स्वाणिम युग 
की प्राप्ति भविष्य में होती चाहिये । प्रश्न यह है कि हम नैतिक दृष्टि से उन्नत हैं 
अथवा पतित ? अंतीत में लोग का जीवन साधारण था । उनका कार्ये-क्षेत्र सीमित 
था। उनका बौद्धिक विकास अल्प था तथा आवश्यकतायें न्‍्यून थी, जिनकी सुगमता 
से पूति हो जाती थी। अतः अधर्म के लिये उन्हें कम अवसर मिलते थे। हमारा 
. जीवन जटिल है; आवश्यकतायें अधिक हो गई हैं। हमारा सम्बन्ध अधिक लोगों से 
हो गणा है। जीवन के लिये हमारा संघर्ष जटिलतर हो गया है; हमारा बौद्धिक 
विकास भी अधिक हो गया है । अतः अधर्म के लिये हमें अधिक अवसर प्राप्त हैं । 
 मैकेंजी के अनुसार, “यदि कुछ दृष्टियों से हमारे कर्म अधिक विश्वसनीय तथा 
अधिक यौक्तिक सिद्धान्तों पर आधारित जान पड़ते हैं, तो अन्य दृष्टियों से हम पूर्व 
पुरुषों की अपेक्षा अधिक स्वार्थ पर और अधिक नीच हो जाते हैं ।” जिन नेतिक 
सिद्धान्तों के अनुसार मनुष्यों से कर्म करने की आशा की जाती है उनमें कुछ प्रगति 
है, यद्यपि व्यक्तियों के कर्मों में अधिक प्रगति शायद न हो । उदाहरणार्थ, आधुनिक 
युग में कुछ लोग मानवतावाद से श्रेरणा पाते हैं और उनसे दूसरों की अपेक्षा संकीर्ण 
साम्प्रदायिकता वर्गंगत भेदों से और देश भक्ति से अधिक ऊपर उठकर मानव-जाति 
की .एकता को अनुभूत करने की आशा की जाती है। पुन: ज्ञान-बुद्धि नैतिक प्रगति 
का एक हेतु है, यद्यपि ज्ञान शभ-अशुभ दोनों को शक्ति-दान करता है । अज्ञात पर 
आश्रित नैतिकता स्तुति के योग्य नहीं है । छ 
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आत्म-लाभ परम मंगल है । यह समाज के ही द्वारा सम्भव है। राष्ट सबसे 
अधिक महत्वपूर्ण सामाजिक सस्था है जो व्यक्तियों के नेतिक जीवन के स्वतन्त्र 
विकास के हेतु अनिवाय है | सेथ के शब्दों में, “सम्पूर्ण सामाजिक संगठन को समाज 
कहा जा सकता है और उसके सामाजिक रूपों में सबसे महत्वपूर्ण राजनैतिक संगठन 
अथवा राष्ट्र है। ” राष्ट्र समाज का सबसे महत्वपूर्ण अंग है । वह एक संघ है जो | 
दूसरे संघों का सर्वोच्च शासनकर्त्ता है 
(२) राष्ठ और व्यक्ति (5/806 था पातरांत4]) द 

राष्ट्र स्वतः साध्य नहीं है । वह व्यक्तियों के परम मंगल की प्राप्ति का एक द 
साधन है। यह व्यक्तियों के चरित्र के विकास के लिये है। इसके हित के लिए. 
व्यक्ति को यन्त्रवत्‌ नहीं बनाना चाहिये । राज्य को व्यक्ति का दमन नहीं करना 
चाहिये । उसे सबके सामान्य शुभ के लिये उसके व्यक्तित्व की बुद्धि और विकास में 
सहायता देनी चाहिये। आज, जबकि मानव-समाज के पुन्तिर्माण में आदेशों का क्‍ 
भयानक संघर्ष चल रहा है, इस आधारभूत सत्य को याद रखना चाहिये । 

सेथ का कथन ठीक ही है कि “नेतिक दृष्टिकोण से राष्ट्र को एक साधन 
समझना चाहिये, स्वतः साध्य नहीं । राष्ट्र की सत्ता व्यक्ति के लिये हैं, व्यक्ति की 

ष्ट्र के लिये नहीं । नैतिक इकाई व्यक्ति है और राष्ट्र का काये व्यक्ति के स्थान 

का अपहरण नहीं है, बल्कि उसके व्यक्तित्व के विकास में उसकी सहायता करना-- .. 
उसे स्थान और अवसर प्रदान करना है। यह उसके लिये है, वह उप्तके लिये नहीं, 


यह उसका क्षेत्र , उसके नेतिक जीवन का माध्यम है ।”” 


राष्ट्र को व्यक्ति की स्वतन्त्रता में हस्तक्षेप उसी सीमा तक करना चाहिये 
जिस सीमा तक ऐसा करना दूसरों के व्यक्तित्व का विरोध न करते हुये उसके. 
व्यक्तित्व के विकास के लिए अनिवाय॑ है। उसे व्यक्ति को अपने होन व्यक्तित्व से 
उच्च व्यक्तित्व का विकास करने में सहायता देनी चाहिये। हीन व्यक्तित्व पाशविक 
प्रवत्तियां हैं। उच्च व्यक्तित्व बौद्धिक प्रवत्तियां हैं। राष्ट्र उच्च व्यक्तित्व को अन्य 


 हीन व्यक्तित्वों के हस्तक्षेप से मुक्तिति करने के लिये व्यक्ति-मात्र में हस्तक्षेप कर 
.. सकता है, उसके उच्च व्यक्तित्व में नहीं । न तो राष्ट्र और न व्यक्ति ही साध्य है 
... बल्कि उच्च व्यक्ति अन्तिम नेतिक साध्य और नेतिक इकाई है।. 





. नीति के सिद्धान्त, पष्ठ २८७ | 
2. वही, पृष्ठ २६३ । 
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(३) राष्ट्‌ के नैतिक आधार (शक छकनअंड ० ६6 5(व०) 


नराज्यवाद राज्य-शासन की आवश्यकता का निषेध करता है। विशद्ध व्यक्ति- 
वाद के अनुसार शासन बल प्रयोग के अतिरिक्त कुछ नहीं है | यह स्वतन्त्रता के सही 
अथ समझने में भूल करता है। स्वेच्छाचारी शासन व्यक्ति की स्वतन्त्रता का अप- द 
हरण कर देता है । यह उसके स्वराज्य के नैतिक विशेषाधिकार का अपहरण करता 
है। यद्यपि स्वातन्त्रय नैतिक जीवन का तत्व है, तथापि यह राष्ट की सत्ता का 
विरोधी नहीं है । राष्ट्र स्वयं मानव-आत्मा के प्रयत्न का फल है। मनुष्य को स्व-. 
भावत: सामाजिक और राजनैतिक संगठन के किसी रूप में निवास करना चाहिये। 
उसके नेतिक जीवन का राजनैतिक जीवन में लोप नहीं होता! । राष्ट्र की सत्ता ही 
व्यक्ति के लिये है। अतः राष्ट्र के द्वारा बल प्रयोग उस सीमा तक किया जाना 
उचित ही है जहां तक कि वह नैतिक व्यक्ति के आत्म-लाभ का साधन है । आदर्श 
राज्य नागरिकों की सामान्य इच्छा पर आधारित है जिससे राष्ट्र के द्वारा बल 
प्रयोग करना नागरिकों के अच्छी आत्माओं के संकल्पों का आरोपण बन जाता 
है। सेथ के शब्दों में -“सर्वोच्च शासन की इच्छा व्यक्तिगत इच्छा अथवा 
| नागरिकों के सामान्य इच्छा का प्रतिनिधित्व करती है। जनता की सामान्य इच्छा 
. में, नागरिकों के सामान्‍य व्यक्तित्व में सर्वोच्च प्रभमतत्ता का निवास है। अतः राष्ट 
की सर्वोच्च शक्ति, राष्ट्र-आसन का रूप जो कुछ भी हो, को सावंजनिक व्यक्ति 
मानना ठीक है तथा उसकी आज्ञाकारिता में नागरिक अपने सामान्य व्यक्तिःव के 
आदेश का पालन करते हैं। राष्ट्र की आज्ञाकारिता का अर्थ नागरिक की अपने ही 
_ उच्च आत्मा की आज्ञाकारिता है। प्रकट परतन्त्रता वस्तुतः देशान्तर में स्वतन्त्रता 
है, अन्त में मैं राजा भी हूं और अपने ही नियम में आबद्ध प्रजा भी हूं। राष्ट्र का 
अधिकार स्वयं व्यक्तित्व का अधिकार है, अत: वह सर्वोच्च है। 
(४) राष्ट के नेतिक कार्य (0४ ०78] शाालॉ05 ० [॥९ 5/(8९)--- द 
राष्ट्र सबसे महत्वपूर्ण समाजिक और नंतिक संगठन है। राष्ट्र के, जो 
व्यक्ति के नैतिक जीवन का माध्यम है, दो नैतिक काये हैं--(१) व्यक्ति की अन्य 
व्यक्तियों अथवा समाज के राजनैतिक रूपों के आक्रमणों के विरुद्ध रक्षा करते हुये 
उसे आत्म-लाभ का अवसर देने का निषेधात्मक कार्य--अर्थात न्याय का कार्य 
(२) प्रत्येक नागरिक के नैतिक जीवन की स्थितियों को उन्नत बनाने का विधाना- 
त्मक का्य--अर्थात्‌ परोपकार का कार्य । प्रथम कार्य का सम्पादन करने में राज्य 
'सत्ता' (9०78) की चिन्ता करता है शेष कार्य का सम्पादन करने में वह 'कल्याण! 
७०[-०आ॥8) की चिन्ता करता है। जिस प्रकार 'सत्ता' अथवा रक्षा-सम्बन्धी हित 
कल्याण सम्पन्तता-सम्बन्ध हितों से श्रधिक आवश्यक है, वसे ही राजनैतिक कत्तव्य 
| परोपकार के कर्त्तव्य का पूव॑गामी है... न 

















राष्ट्र के नेतिक कार्य. रो ा .. श६र्द 


राष्ट्र को व्यक्ति के अधिकारों तथा सम्पत्ति, समझौता, इत्यादि के अधिकारों 
क'ः स्वीकार और संरक्षण करना चाहिये। उसे व्यक्तियों के अधिकारों का अपहरण 
करने वाले व्यक्तियों को दण्ड देना चाहिये और सामाजिक व्यवस्था का संरक्षण 
करना चाहिये । यह न्यांय का निषेधात्मक काये है। द द 

इसके अतिरिक्त राष्ट्र का एक रचनात्मक कार्य भी है। वह अपने नागरिकों 
के भौतिक आध्यात्मिक कल्याण की उन्नति को अपना लक्ष्य बना सकता है। उदा- 
हरणार्थ, राष्ट्र को नागरिकों की शिक्षा, स्वास्थ्य, नौकरी और आर्थिक हितों पर 
ध्यान देना चाहिये । उसे उनको सभ्यता के सभी उपलब्ध सुख प्रदान करने चाहियें । 
यह परोपकार का रचनात्मक काये है । 

. स्ेथ के शब्दों में, “राष्ट्र को व्यक्ति के जीवन पर केवल अपना स्वत्व ही 
नहीं स्थापित करना चाहिये, बल्कि उसका संरक्षण भी करना चाहिये, उसे व्यक्ति 
के जीवन का उन्मूलन नहीं, बल्कि स्थापन करना चाहिये । यदि राष्ट्र से पृथक्‌ 
नतिक व्यक्ति नहीं है, ठो जिस राष्ट्र में व्यक्ति का लोप हो जाता है वह भी सच्चा 
राष्ट्र नहीं है । सर्वोच्च राष्ट्र वही है जिसके नागरिक होने में व्यक्ति सबसे अधिक . 
पूर्णता के साथ अपना व्यक्तिगत जीवनयापन करता है। 


(५) राष्ट शाइवत है प॥6 546 ३5 ?शाश्राशा। ) 
. राष्ट्र जनता की सामान्य इच्छा पर आधारित है। यह राष्ट्र का नंतिक 


” अधिकार है। राष्ट्र सव॑ संघों का सर्वोच्च शासक है। राष्ट्र व्यक्ति के अधिकारों 


को स्वीकार करता है और दण्ड का भय देखकर उनका आरोपण करता है, राष्ट्र 
अपने नागरिकों के जीवन और सम्पत्ति की रक्षः करता है, वह शान्तिपूर्ण वातावरण 
का आश्वासन देता है, नियम और व्यवस्था स्थापित करता है तथां अपने नागरिकों. 
की अपने कार्यों के अनुसरण में, आत्म-विकास और आत्मपूर्णता प्राप्त करने में और 
व्यक्तित्व के परम उत्कषं करने में सहायता देता है। अतः राष्ट्र का उन्मूलन नहीं 


होना चाहिये ॥ 


नैराज्यवाद राष्ट्र को जनता के जीवन की एक अल्पस्थायी अवस्था मानता. 
है | सब प्रकार के राष्ट्र बल प्रयोग के रूप हैं। सभी प्रकार के बल प्रयोग अनेतिक 
हैं। राष्ट्र के अनंतिक बल-प्रयोग का विनाश होना चाहिये। राष्ट्र का स्थान सह- 


. कारी संघ को ग्रहण करना चाहिये । 


यह मत सम्यक प्रतीत नहीं होता । मानव-प्रकृति शुभ और अशुभ का मिश्रण... 


है। मानव-प्रकृति का अशुभ-तत्व किसी भी पूर्ण सामाजिक व्यवस्था में प्‌र्णतया 


नष्ट नहीं किया जा सकता । उसके ऊपर सदेव कोई न कोई बाह्य नियन्त्रण आव- 
श्यक होगा । यदि व्यक्ति का अशुभ स्वभाव अन्यों के अधिकारों के विरुद्ध स्व-प्रति 


4. वही, पृष्ठ ३०४ | 
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३२० द क्‍ तनीति-शास्त्र 


_ पादन करता है और समाज-व्यवस्था में बाधा उपस्थित करता है, तो राष्ट्र के द्वारा 
उसका नियमन होना चाहिये । यदि उसे अनियन्त्रित छोड़ दिया जाता है, तो उससे 


नितान्‍्त अव्यवस्था उत्पन्न हो जायेगी और फलस्वरूप व्यक्तियों का नैतिक जीवन 


. असम्भव हो जायेगा । अतः राष्ट्र का अनिवायं सामाजिक अथवा नेतिक संस्था है 
जो नेतिक भूल्य की उपलब्धि के लिये आवश्यक माध्यम है। सेथ का यह कथन 


सर्वंथा उपयुक्त है कि, “मुझे यह लगता है कि यद्यपि राज्य-पद्धति में परिवर्तन हो _ 
सकते हैं, तथा राज्य को नैतिक जीवन की एक महान्‌ संस्था के रूप में सदेव रहना 


ही होगा, जबकि उस जीवन में मौलिक परिवर्तन नहीं होता , दो राज्यों के मध्य 
संघर्ष का स्थान शान्ति ग्रहण कर सकती है, विरोध का स्थान सामञ्जस्य ग्रहण कर. 


सकता है, किन्तु राज्य का स्थायित्व नेतिक जीवन के चरम उत्कष्ष से सम्बन्धित 


- प्रतीत होटा है । 


... विश्व शान्ति की स्थापना के लिये तथा युद्ध और उनके परिणामस्वरूप होने 
वाले संकट तथा मानव-जीवन में सम्पत्ति की हानि को रोकने के हेतु यह अत्यावश्यक 
है कि राष्ट्र क्मिक-रूप में अपनी प्रभ-सत्ता के अंशों को किसी अन्तर्राष्ट्रीय संगठन 
को अपित कर दें । किन्तु, उन्हें अपनी अनन्यता तथा एकता का एक सावेदेशिक 
महाराष्ट्र में विलय नहीं करना चाहिये । सावंदेशिकतावाद एक अस्पष्ट कल्पना है । 
“राष्ट्रीयतावाद नैतिक जीवन का उतना ही स्थायी सिद्धान्त है जितना व्यक्तिवाद | 
मानव जाति केवल मात्र एक असंपष्ट कल्पना है, जब तक. उसका राष्ट्र में विशिष्टी- 
करण और व्यक्तिकरण नहीं होता ।" वास्तविक नेतिक जीवन व्यक्तिगत जीवन 


है - वह जीवन, जिसमें एक अन्तर्राष्ट्रीय व्यवस्था के मध्य किसी राष्ट्र के रांज- 
नीतिक जीवन के माध्यम से, आत्मा के द्वारा आत्मा का, जाति के आचार-व्यवहार 
द्वारा प्रभावित और परिवर्तित होते हुये साक्षात्कार होता है । व्यक्ति का नैतिक : 


जीवन राष्ट्रीयतावाद के माध्यम से व्यतीत होता है, जो मानवताबाद के द्वारा समृद्ध 
और विशाल बनता है। राष्ट्र का स्थान अस्पष्ट और अमूर्ते सा्वदेशिकताबाद 


. (००४7००[६थांआआ॥) के द्वारा ग्रहण नहीं किया जा सकता, जिसका परिणाम 


प्रायः व्यक्तिवाद और सामाजिक छिन्‍्न-भिन्‍नता होता है । नेतिक जीवन राष्ट्रीयता- 


.. वादी दृष्टिकोण से अनुप्राणित होता है । 
(६) राष्ट के सिद्धांत (7॥607९5 ०। 0० 5686) 


(१) राष्ट्र एक शक्ति के रूप में ([॥6 5086 85 ॥70००८)-द्रीद्रस्के का 


.. मत है कि राज्य की प्रकृति अनिवायेत: सत्तात्मक है। यह शक्ति का संजीव स्वरूप 
है। राष्ट्र अपने अन्तर्गत सुवःवस्था बताये रखने तथा बाह्य आक्रमणों से प्रतिरक्षा 


हेतु शक्ति का प्रयोग करता है। शासन से अभिप्राय है दमन । दमन निश्चय ही 
प्रतिरोध का सामना शक्ति द्वारा करेगा । इसे अपनी आज्ञाओं को लागू. 
_. 5. नीति के सिद्धान्त, पृष्ठ ३१६ । श द | 
0 वही, पृष्ठ र१ंढ। 
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राष्ट्र के न॒तिक कार्य * ० २२१ 


करने के लिये दण्ड को धमकी आवश्यक है। इस प्रकार शक्ति राज्य पर सार 
तत्व है ।” 
ट्रीट्स्के ने अपने राज्य सिद्धान्त को जमंनी के सैनिक शासन पर आधारित 
किया है परन्तु वास्तव में राज्य केवल शक्ति नहीं । यह पाशविक बल का सजीव 
स्वरूप भी नहीं । यह जनता की सामान्य इच्छा पर आधारित है। शासन-संचालन 
में कुछ शक्ति की आवश्यकता अवश्य ही पड़ती है, परन्तु इसका अन्तिम अधिष्ठान 
. जनता की सहमति में है । 
(२) राष्ट्र एक यन्त्र के रूप में (१॥6 889९ 83 ४४०॥॥०)--व्यक्तिवादी 
गीग व्यक्ति की स्वतन्त्रता को राष्ट्र की सत्ता की अपेक्षा अधिक महत्व प्रदान करते. 
हैं। वे राष्ट्र को ऐसा यन्त्र मानते हैं जो व्यक्तियों की स्वतन्त्रता में अभिवृद्धि करता 
है। इसका कार्य न्यूनतम होना चाहिये । उसे व्यक्तियों की स्वतन्त्रता में हस्तक्षेप नहीं 
करना चाहिये | व्यक्तिवादी लोग आशिक क्षेत्र में स्वतन्त्र कार्य-पद्धति के समर्थक हैं । 
राष्ट्र का कार्य व्यक्ति की स्वतन्त्रता के मार्ग में आने वाली बाधाओं को हटाना है । 
इसका स्वरूप विधानात्मक होने की अपेक्षा निर्षेधात्मक अधिक है। राष्ट्र का हस्त- 
क्षेप न्यूनतम होता है । 
राष्ट्र की यह धारणा अप्रचलित है । यह केवल उन्हीं व्यक्तियों को लाभ 
पहुंचा सकती है जो धतवान्‌ और साधन-सम्पन्त हैं। यह निर्धनों तथा दलित-बर्गों के 
लिये हानिकारक है। आधद्युनिक लोक कल्याणकारी राष्ट्र (४४८।/४४ $88०) को सभी 
नागरिकों की हित भावना से व्यक्तियों की स्वतन्त्रता में हस्तक्षेप करना चाहिये | इसे 
सब के आत्म-विकास और सुख की अभिवृद्धि करनी चाहिये । उम्रव्यक्तिवाद सामा- 
जिक हित के विरुद्ध है । 
द हॉब्स, लॉक और रूसों का मत है कि राष्ट्र का जन्म व्यक्तियों द्वारा की गई 
संविदा का परिणाम है । सामाजिक संविदा सिद्धान्त में यह भावना निहित है कि राष्ट्र 
स्वतन्त्र व्यक्तियों का एक यन्त्रवत्‌ समृह है जो कि अपने जीवन और सम्पत्ति के 
पादन के लिये अपने को संगठित करते हैं। वे राष्ट्र का निर्माण करते हैं तथा 
संशोधन भी कर सकते हैं । यह सिद्धान्त राष्ट्र को एक मानवीय रचना ठहराता है. 
तथा उसके प्राकृतिक स्वरूप की उपेक्षा करता है। वास्तव में राष्ट्र का विकास मनष्य 
की सामाजिकता की प्रकृति में से होता है । राष्ट्र के साथ मनुष्य का सम्बन्ध वाह्य तथा 
यन्त्रवत्‌ नहीं है । राष्ट्र व्यक्तियों का यन्त्रवत्‌ समृह मात्र नहीं है बरन वे एक सावयव 
_ समाज के सदस्य होते हैं | दूसरे शब्दों में यह कहा जा सकता है कि वे राष्ट्र के स्वतन्त्र 
. सदस्य होते हैं।.. 8 
हा (३) राष्ट्र एक सावयव प्राणी के रूप में (]6 8806 38 8॥ 089॥) 
हबंट्ट स्पेन्सर तथा लेस्ली स्केफेल का मत है कि राष्ट्र एक सावयव प्राणी है। यह 
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अन्योन्याश्रित व्यक्तियों को एक सावयव इकाई है । यह ठीक उसी प्रकार है जिस प्रकार 
कि एक सजीव शरीर असम्योन्याश्रित कोषों की एक सजीव इकाई है । राष्ट्र एक ऐसा 
. सावयव शरीर है जिसके कोष व्यक्ति हैं । वे राष्ट्र के जीवन में ठीक उसी प्रकार योग 
देते हैं जिस प्रकार विभिन्‍न कोष शरीर के जीवन में योग देते हैं । जिस प्रकार प्राणी- 
शरीर के भीतर विभिन्‍न कृत्यों की पूति के लिए विविध अंग होते हैं, उसी प्रकार राष्ट 
के भीतर भी विविध कार्यों की पूति के लिये विभिन्‍न अंग होते हैं | राष्ट्र की उत्पादन 
_ व्यवस्था शरीर की पाचन-व्यवस्था के समान है, यातायात व्यवस्था रक्त-संचार 
व्यवस्था के तुल्य तथा केन्द्रीय कार्य पालिका मस्तिष्क के समान है जो कि शरीर पर 
तियन्त्रण रखता है | इस प्रकार राष्ट्र तथा सजीव शरीर के मध्य पूर्ण समानता पाई 
. जाती है। अतः राष्ट्र एक सावयव संगठन है। 
द यह सिद्धान्त उपयुक्त नहीं है । सर्व प्रथम, यद्यपि व्यक्ति सामाजिक इकाई के 
अन्योन्याश्रित सदस्य होते हैं, तथापि वे चेतना के स्वतन्त्र केन्द्र हैं जिनमें अपना निजी 
जीवन होता है । वे समाज अथवा राष्ट्र का जीवन नहीं होते, परन्तु सजीव-शरीर के 
कोष उसके जीवन में व्याप्त होते हैं, उनका अपना निजी जीवेन नहीं होता । व्यक्ति 
स्वतन्त्र आत्म-चेतन आत्मा होते हैं जो कि अपने कार्यो का निश्चय तथा अपने उद्देश्यों 
का अनुसरण करते हैं। वे स्वतन्त्र तथा आत्म निर्णय-प्रधान होते हैं। दूसरे, शरीर वाता- 
वरण से भोजन लेकर भीतर से ही विकसित होता है । परन्तु राष्ट्र इस प्रकार भीतर 
से विकसित नहीं होता । व्यक्तियों की चेतनायुक्त इच्छा तथा प्रयास राष्ट्र में परिव्तत _ 
करते हैं | तीसरे, राष्ट्र में अनिवार्यंत: विकास, हास तथा मृत्यु का क्रम नहीं चलता 
परन्तु प्राणी-शरीर में आवश्यक रूप से यह क्रम चलता है । अतः यद्यपि राष्ट्र कुछ 
बातों में उससे मिलता-जुलता है तथापि वह एक सावयव प्राणी नहीं है । 
; (४) राष्ट्र एक व्यक्ति के रूप में (प॥6 896 ४8 8 रिश5० 9) 
. इलुंश्ली ने राष्ट्र को एक व्यक्ति माना है। उसने कहा है--''राज्य एक निश्चित 
.. भूक्षेत्र पर शासन और शासित रूप से मनुष्यों का एक संगठन अथवा समुदाय 
. जो कि परस्पर एक नतिक रूप से संगठित पुरुषवाचक व्यवितत्व के रूप में संगठित 
हुआ है द 
.... जम॑न भाषा में राष्ट्र पुरुषवाचक तथा चर्चा स्वरीवाचक हैं । राज्य स्त्रियों की 
. अपेक्षा पुरुषों का विषय अधिक है तथा पुरुषों की अपेक्षा स्त्रियों का। राष्ट्र अपने... 
.._ शासन के संचालन के लिये जिस शारीरिक बल पर निर्भर रहता है वह इस स्त्री की 
.. अपैक्षा पुरुष के समान अधिक सिद्ध करता है। परन्तु राज्य को एक पुरुषवाचक 
.. व्यक्तित्व मानना अविवेकप्रर्ण एवं स्वेच्छाचारिता है । सर क्‍ 
लेने राष्ट्र को आत्म-चेतना की एकता से सम्पन्न सजीव व्यवित मांना का 


१, पृष्ठ ६७ । 
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. 9७०) मं 
. सदस्यों के आत्म-लाभ के लिये आवश्यक है । 
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है । इसकी अपनी एक संकल्प-शक्ति तथा चेतना होती है जो कि इसके सदस्यों की 


इच्छा-शक्ति और चेतना से भिन्‍न होती है । इसका उहेश्य इनके उद्देश्यों से भिन्‍न 
इसे उन पर अपनी इच्छा लादने तथा उनकी इच्छाओं व क्रियाओं को नियन्त्रित व 


नियमित करते का अधिकार है । 


ष्ट्र में कुछ विशेषतायें व्यक्ति जैसी होती हैं । राज्य व्यक्ति के समान निर्णय 


_ कर सकता है तथा उन्हें लागू भी कर सकता है जिसके लिये यह उत्तरदायी होता है। 


परन्तु वास्तव में वे निर्णय तथा कार्य राष्ट्र की ओर से कुछ अधिकारियों द्वारा किये 


जाते हैं। राष्ट्र वे निर्णय या कार्य स्वयं नहीं करता । राष्ट्रों को एक व्यक्तित्व प्रदान 
_ करना उचित नहीं होगा । इसे पृथक्‌ व्यक्तित्व तथा इच्छा तथा सदस्यों के कार्यों पर 
नियन्त्रण करने की अबाध सत्ता के अधिकारों से युक्त मानना खतरनाक है। इसका 


परिणाम राष्ट्र की निरंकुशता, स्वेच्छाचारिता एवं अधिनायकवाद होता है। इसका 


स्वाभाविक परिणाम व्यक्तिगत स्वतन्त्रता का अपहरण होता है। यह व्यक्ति- 


गत उपक्रमण-शक्ति तथा स्वतन्त्रता को नष्ट करके सभ्यता की जड़े काठता है । 

(५) राष्ट्र एक अतिमानव के रूप में (770 8[&6 8$ 8प्र7/४-9८5074]) 
हेगेल राज्य को ब्रह्म अथवा परमेश्वर की परोक्ष अभिव्यक्ति मानता है । हेगेल के शब्दों 
में, “राष्ट्र का अस्तित्व संसार में ईश्वर का प्रवास है । यह धरती पर अबाध सत्ता है; 
वह स्वयं ही अपना उद्देश्य (हेतु) तथा लक्ष्य है ।” राष्ट्र अतिमानवी हैँ । 

राष्ट को उसके सदस्यों के व्यक्तित्व से परे एवं उच्च. अति मानव मानना 


. व्यक्तियों की स्वतन्त्रता के विरुद्ध है। राज्य को दंवी मानने का अर्थ उसकी अबाध् 
. एवं सर्वोच्च व सम्पूर्ण सत्ता को स्वीकार करना है। वह व्यक्तियों की स्वतस्त्रता 


को नष्ट कर देता है तथा अपने विरुद्ध-विद्रोह करने अथवा अपने राष्ट्र की आलो 


चना करने के उनके अधिकार का निषेध करता है । इसका स्वाभाविक निष्कर्ष है- 


ष्ट की निरंकुशता, स्वेच्छाचारिता तथा अधिनायकवाद । राष्ट्र कोई पृथक्‌ व्यक्तित्व 


(वास्तव में) नहीं होता | इसकी अपनी संकल्प शक्ति तथा चेतना भी नहीं होती. । 


इसका अस्तित्व व्यक्तियों के हिंत के लिये होता है । यह उनके हितों की पूर्ति का 
एक साधन अथवा यन्त्र है। यह उनके नैतिक कल्याण में अभिवृद्धि करता है तथा 
उनके मानसिक, नैतिक तथा सौन्दर्य-विषयक विकास में योग देता है। यह उनके. 
आत्म-लाभ का अनिवार्य साधन है । साधनों को उद्देश्य के रूप में परिरवातत करना 


नैतिकता के लिए घातक होता है, अत: राष्ट्र को साध्य ने मानकर साधन मानना 


ही अधिक उपयुक्त है । . द हक अल जो हा 

... (६) राज्य एक नेतिक संस्था के हप में. (86 8६866 88 था एकांण्शे 
ग्रीन (7. छू. 56आ॥) का मत है कि राष्ट्र अपने व्यक्तिगत 
: मनुष्य की सामाजिक प्रकृति -में 
निदित है। मनुष्य अपनी संकल्प शक्तित के प्रयोग में स्वतन्त्र होता है। उसे स्वतच्त्रता 
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प्राप्त होती है। स्वतन्त्रता में से ही अधिकारों का उदय होता है। उसके अधिकार 
राष्ट्र के अस्तित्व की मांग करते हैं। यह (राष्ट्र) उसकी स्वतन्त्रता के मार्ग से. 
बाधायें दूर करता है तथा व्यक्ति को उसके व्यक्तित्व के विकास में सहायता देता ७ 

_ है। राष्ट उसके आत्म-लाभ को प्रोत्साहित करता है तथा उसके आत्म-विकास का 
सर्वोच्च साधन है। द द 


. बोजान्के (80897406) का मत है कि राष्ट्र एक नेतिक संस्था है । यह 
व्यक्ति को वास्तविक स्वतन्त्रता अथवा विवेकपूर्ण आत्म-नियन्त्रण की प्राप्ति 
सहायता देता है। यह जनता की सामान्य इच्छा पर आधारित है सामान्य इच्छा 
. व्यक्तिगत नागरिकों की तक सम्मत, विवेकपूर्ण इच्छाओं की व्यवस्था है । राष्ट्र की 
_ आज्ञाओं का पालन करते समय वे सामान्य इच्छा अथवा अपनी. व्यवस्थित विवेकपूर्ण 
इच्छाओं का पालन करते हैं । राष्टू-भक्ति हमारी अपनी उच्चतर आत्मा के प्रति 

भक्ति है । हमारा आदर्श-स्वरूप आत्मा सामाजिक है | हम एक दूसरे के सदस्य हैं । 
हमारा कत्तंव्यों-क्षेत्र सामाजिक इकाई के अन्तर्गत होता है। आदशंवादी सिद्धान्त 
. राष्ट्र की सावयव प्रकृति का समथंक है । नव-हेगेलवादी, ग्रीन तथा बोजान्के उदार 
भादर्शवाद का समर्थन करते हैं। हेगेल उग्र आदर्श का समर्थन करता है | ग्रीव व 
... बीजान्के के आदर्शवादी सिद्धान्त में पर्याप्त सत्य है ।* 
ः (७) समष्टठिवाद ( 40शॉ(क्विए॑द्लांका। )--- | 
(१) जनतत्त्रात्मक उदारवाद व्यक्ति को साध्य एवं राष्ट्र को साधन मानता 
.. है परन्तु समष्टिवाद व्यक्ति को साधन एवं राष्ट्र को साध्य समझता है। उसकी 
दृष्टि से राष्ट्र स्वयं ही ध्येय है तथा यह निरकुश एवं सत्ता-सम्पन्न या सर्वेशक्तिमान्‌ 
है। व्यकित उसके कल्याण और उसकी महत्ता का साधन-मात्र है। “मनुष्य पूर्ण 
. इकाई में और उसके द्वारा ही स्वतन्त्र हो सकता है। यह पूर्ण इकाई केवल सम्पूर्ण _ 
प्रभुतासम्पन्न राज्य ही है। समध्टिवाद वादविवाद तथा नियन्त्रण को सहन नहीं 
करता ।” (मुसोलिनी) । राष्ट्र अपने कल्याण के लिए व्यक्ति समस्त कार्यों को 
..नियन्त्रित एवं नियमित कर सकता है। इसमें व्यक्ति के सुख का प्रश्व नहीं उठता । 
... यह उसकी नागरिक स्वतन्त्रता को कम कर सकता है। यह शिक्षा, कला, नैतिकता 
और धर्म को नियमित करता है। यह उसकी आशिक क्रियाओं पर भी नियन्त्रण 
.. करता है तथा व्यक्तिगत नागरिकों के सम्पूर्ण जीवन पर अपना अनुशासन लागू कर 
सकता है। यह सिद्धान्त एक दल, एक विचार तथा जीवन के एक ढाँचे में विश्वास 
करता है। यह सिद्धान्त भाषण अभिव्यवित, सम्मेलन तथा प्रकाशन की स्वतन्त्रताओं 


_ का निर्षेध करता है। इसके अनुसार राष्ट्र सिनेमा, रेडियो, प्रेस, विद्यालय, धामिक 
: संस्थाओं तथा व्यक्तियों के आ्थिक जीवन पर नियन्त्रण कंरता है। समष्टिवाद एक 


.. सर्वोच्च तथा पूर्ण इच्छाशक्ति वाले अधिनायक के शासन में विश्वास करता हैक 
शेषज्ञों की से राष्ट्र का शासन चलाता है।॥ 


 पॉलिटिकल साइन्स, अध्याय ८ । 
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वह कड़ी दण्ड व्यवस्था द्वारा शासन करता है। इसके शासन के प्रमुख साधनों में 


शक्ति, आन्तरिक षड्यन्त्र तथा विरोधियों का दल है। समष्टिवादी राज्य विधान 
औ सभाओं में चर्चा तथा वादविवाद का कोई अवसर नहीं देता । इसके अनुसार काये- 


पालिका सर्वोच्च है। उसकी आज्ञाओं का पालन अनिवायंत: किया जाना चाहिये। 
समष्टिवाद पाशविक सेना-बल तथा निरंकुश शासन में विश्वास करता है। द 


(२) फ़ासीवाद (785०७77)--फासीवाद समष्टिवाद एक रूप है। यह 
राष्ट्र की सावयव धारणा का समर्थत करता है। यह राष्ट्रकों एक आध्यात्मिक 
एकता मानता है जो कि उसके व्यक्तिगत सदस्यों को बनाये रखती है। यह व्यक्तियों 
का एक झुण्ड मात्र नहीं है। यह एक पूर्ण इकाई है जो अपने सदस्यों के योग से भी 
कुछ अधिक है । व्यक्तियों का अस्तित्व राष्ट्र के ही लिये होता है। वे इसके उद्देश्य... 
की प्राप्ति के साधन हैं । के 

.. फासीवाद व्यक्ति को राष्ट्र की बलिवेदी पर बलिदान कर देता है का 
व्यक्ति को स्वतन्त्रता नहीं देता वह आत्मा को एक यन्त्र की भाँति मानता 
यह राष्ट्रवाद को महत्व प्रदान करता है तथा राष्ट्रीय राज्य में विश्वास करता है। 
फासीवादी राष्ट्र में व्यक्तिगत सम्पत्ति होती है परन्तु राष्ट्र के लिये आवश्यकता 





. पड़ने पर व्यक्ति अपनी सम्पत्ति का बलिदान करने को विवश होता है। फासीवाद 


वर्ग संघर्ष (0७५७५ था) में विश्वास न कर राष्ट्र-हित के लिये श्रम और पूजीवाद 


५ दोनों के मध्य सहयोग उत्पन्न करता है। नात्सीवाद राष्ट्रीय समाजवाद का समथंन 
करता है। फासीवाद तथा नात्सीबाद राष्ट्र के गौरव के लिये युद्ध की महत्ता के 


विषय में अतिशयो क्ति करते हैं ।!९ 

(३) साम्यवाद (एठ्यागाप्रशां॥)--साम्पवाद माक्स और ऐजडिजल्स के 
विचारों पर आधारित है । उनका मत है कि राष्ट्र एक ऐसा संगठन है जिसमें पूँजी- 
पतियों का शासन होता है । पूंजीपति श्रमिकों का शोषण करते हैं। यह एक ऐसा - 
संयुक्त समुदाय नहीं है जिसमें सब वर्गों के लोग सामान्य हित की प्राप्ति के लिये 
परस्पर सहयोगपूवंक कार्य करते हों । राष्ट्र एकवर्गीय संगठन है, जिसका आधार 
सत्ता, शक्ति और हिसा है। यह सम्पत्तिशालियों का एक ऐसा संगठन है, जिसमें वे 
सम्पत्तिहीनों के श्रम पर अपना हित साधते हैं। साम्यवाद का उद्देश्य एक वर्ग- 
विहीत शासन की स्थःपना करना है | जनतत्त्रवाद, उदारवाद (॥0929॥07) ने _ 
अपनी संस्थाओं का निर्माण व्यक्ति के अधिकारों तथा व्यक्तिगत सम्पत्ति की पवित्रता 


. पर किया है। साम्यवाद उनकी रचना श्रमिकों के सामूहिक अधिकारों पर कहता 
ऊँ है । यह शक्ति तथा हिसा द्वारा सर्वहारा वर्ग का अधिनायकत्व (9००? 


0 06 [॥06६३॥५४/) स्थापित करना चाहता है। श्रमिकों को चाहिये वे शक्ति 
द्वारा राष्ट्र पर अधिकार जमा लें तथा पजीवाद वर्ग को सम्पत्ति-विहीन कर दें । 


राष्ट्र स्थायी नहीं है, यह एक अस्थायी संस्था है. जिसे पूंजीपतियों ने अपने उद्देश्यों 


0. एलीमेन्ट्स आफ पोलिटिकल साइंस, अध्याय १३३ 






































5 बज ला हु ... नीति-शास्त्र 


की पूर्ति के लिये अब तक बनाये रखा है । जब श्रम और पँजी के मध्य संघर्ष समाप्त 
हो जायेगा तथा वर्गहीन समाज ((855055 80००9) की स्थापना हो जायेगी तब' . 
राज्य भी समाप्त हो जायेगा । साम्यवाद का आदर्श वर्गविहीन व राज्यविहीन समाज 
. है। नेराज्यवाद का आदर्श भी वही है; वह समस्त शासन को दमन-चक्र मानता है । 
_ साम्यवाद का दृष्टिकोण अन्तर्राष्ट्रीय है। इसका उद्घोष “विश्व के श्रमिकों संगठित 
हो जाओ है। यह शक्ति तथा हिसा द्वारा अन्तर्राष्ट्रीय श्रमिकों का सहयोग साम्राज्य 
_ स्थापित करने के लिये ममस्त संसार में सर्वहारा वर्ग का अधिनायकत्व स्थापित 
करना चाहता है । साम्यवाद एक अन्‍्तर्राष्टीय बिच रधारा है जवकि फासीवाद एक 
राष्ट्रीय विचारधारा है | साम्यवादी आदर्श “श्रम करो और खाओ” है। जो श्रम. 
अथवा उत्पादन नहीं करता उसे खाना भी नहीं चाहिये। श्रम करना अधिकार एवं 
कत्तव्य दोनों है । प्रत्येक व्यक्ति को अपनी योग्यता के अनुसार कार्य करना चाहिये. 
तथा उसे अपने कार्य के अनुसार वेतन मिलना चाहिये। साम्यवाद इतिहास की 
आर्थिक व्यवस्था के माक्संवादी सिद्धान्त पर आधारित है। राजनेतिक संस्था यें 
विधि, कला, धर्म तथा दर्शन सभी कुछ आध्िक शक्तियों द्वारा निर्धारित होते हैं । 
वे पूर्णतया समाज में प्रचलित उत्पादन तथा वितरण की व्यवस्था द्वारा निर्धारित 
होते हैं। यह साम्यवाद इतिहास की आशिक व्यवस्था ([7णा0्रां० ग्राशफाल- 
(8807 ० 05४09) है। साम्यवाद अनीश्वरवादी अथवा नास्तिक है ।. यह धर्म. 
को जनता के मस्तिष्क को भुलाने का एक साधन मानता है। रूस का साम्यवादी 
राज्य सवस्वायत्तवादी ([08॥॥4797॥) है ।११ कु 
(८) समष्टिवाद की आलोचना (एजंतंटंडा ० पताओं (9 ) 
समष्टिवाद व्यक्ति को राष्ट्र की वेदी पर बलिदान कर देता है तथा उसे 
अपने हितों की प्राप्लि के लिये प्रयत्त करने का अधिकार एवं उसकी स्वतन्त्रता नहीं. 
देता । यह राष्ट्र को एक स्वयं-साध्य मानता है। इसे उसकी निरंकशता तथा सम्पूर्ण _ 
.. शवितमत्ता में विश्वास है। राष्ट्र के दो प्रधान गुण अथवा मृल्य-राजनैतिक सत्ता... 
.. एवं सैनिक प्रतिष्ठा हैं। यह नागरिकों को इन मूल्यों की प्राप्ति के लिये बाध्य 
.. करता है। परन्तु वास्तव में व्यक्ति का श्रेष्ठ जीवन ही राष्ट्र का उद्देश्य है । यह 
. व्यक्ति के सत्यं, शिवं, सुन्दर तथा आनन्द की प्राप्ति का साधन है। राज्य को दैवी- 

.. स्वरूप प्रदान करना मूल्यों को विकृत करना है। ? केवल व्यक्ति ही चेतना व इच्छा- 
.. _'शवित के स्वतन्त्र केन्द्र होते हैं | वे बुद्धिमान तथा नैतिक प्राणी होते हैं । वे ही नंतिक 
.. मूल्यों का अनुसरण कर सकते हैं। राष्ट्र में जीवन, चेतना और इच्छा-शक्ति का 
.._ सवंथा अभाव, है । इसका कोई व्यक्तित्व नहीं होता । व्यक्तिगत नागरिकों के हितों व. 
कल्याण के अतिरिक्त उसके कोई पृथक हित या उद्देश्य नहीं होते। राष्ट्र का मूहिय 7 
के नतिक मूल्य पर निर्भर है। अच्छे राष्ट में समस्त अथवा 

पॉलिटिकल साइन्स, अध्याय १४ | रा 
फार आवर टाइम्स, पृष्ठ ३१५ । 




















. शासन । सभी सत्‌ -शासन जनता का और जन-हिताय होता है। परन्तु जनतन्त्र की 


की .. का अभाव अत्यन्त आवश्यक है ।!* 








































राष्ट्र के नेतिक कार्य से द ०5 


अधिकांश नागरिक सद्‌-जीवन व्यत्तीत करते हैं बुरे राष्ट्र में समस्त अथवा अधिकांश 
नागरिक असद-जीवन बिताते हैं। मस्तिष्क ही सूल्यों का अनुसरण तथा उनकी 
पहचान कर सका है । राष्ट्र का कोई मस्तिष्क नहीं होता अत: यह मूल्यों की पह- 
चान और उनका अनुसरण नहीं कर स+ता । यह किसी मूल्य का प्रतीक नहीं हो 
सकता । नैतिक उपक्रमण की शक्ति का स्वतन्त्रता केवल व्यक्तियों में ही हो सकती 
है । उनकी स्वतन्त्रता का अपहरण राष्ट्र द्वारा नहीं किया जाता चाहिये ।! 
(६) जनतन्त्र (290000९:४९४ )-- 

समष्टिवाद की अपेक्षा जनतन्त्र अधिक उत्तम सामाजिक तथा राजनैतिक 
आदश्श है । इसका अथे लोक-प्रिय अथवा बहुमत-शासन है । राष्ट्रपति लिकन ने जन- 
तनन्‍्त्र की परिभाषां इस प्रकार की है--“'जनता का जनता द्वारा तथा जन-हिताय 


विशेषता यह है कि वह जनता अथवा बहुमत द्वारा शासन होता है। आधुनिक जन- 
तन्त्र प्रतनिधिमुलक शासन है । प्रतिनिधिमूलक शासन का अथ्थ है समस्त जाति के 
हितों की पूर्ति के लिये जनता के प्रतिनिधियों का शासन । जनता पर बहुसंख्यक दल 
के शासन को संसदात्मक (९877 87०7/279) प्रणाली कहते हैं। इसमें कार्यपालिका 
(0%००४४५४९) विधायिका ([.०2788/98) के प्रति उत्तरदायी होती है। जनतत्त्र 
उत्तरदायी शासन होता है। जनता के प्रतिनिधि विधि निर्माण करते हैं तथा समस्त 
जनता उत्तका पालन करती है। वे अनने श्रेष्ठतम प्रतिनिधियों द्वारा बनाई गई 
विधियों का पालन करते हैं । जनतन्त्र में स्वेच्छाच, रिता, दमत और अत्याचार नहीं 
होता । विधि की दृष्टि में सभी नागरिकों का पद समान होता है । सभी व्यक्तियों 
को आत्म-विकास के लिए समान अवसर प्राप्त होते हैं। प्रत्येक व्यक्ति का व्यक्तित्व 
सम्मान की दृष्टि से देखा जाता है। व्यक्ति की सर्वोच्चता ही जनतन्त्र का आधार 
है । राष्ट्र अपने व्यक्निगत नागरिकों के श्रेष्ठ और सदजीवन का एक साधन 
माना जाता है। जनतन्त्र में नागरिकों को भाषण, सम्मेलन तथा प्रकाशन की 
स्वतन्त्रता प्राप्त है। यह राष्ट्र के हस्तक्षेप को अल्पतम कर सकता है। जनतनत्र 
व्यक्ति को उस सीमा तक स्वतन्त्रता प्रदान करता है जिस सीमा तक राष्ट्र की 
स्रक्षा के बाधा न पड़ती हो | यह राष्ट्र के उद्देश्यों की पूति के लिये व्यक्ति के 
जीवन के सैन्‍्यीकरण के विरुद्ध है। पी 
जनतन्त्र की सफलता के लिये एक उच्च भावनापूर्ण नागरिकता, पर्याप्त 
मात्रा में राजनीतिक बुद्धिमता, ईमानदारी का उच्च स्तर, राष्ट्रीय एकता तथा 
भक्ति की प्रबल भावना, व्यापक शिक्षा तथा जनता में सम्पत्ति की गम्भीर असमानता 


जनतन्त्र, राजनीतिक स्वतन्त्रता समानता पर बहुत जोर देता है। परन्छ 





]3. पूर्व पुस्तक, पृष्ठ ३२१-३२२ । 
[4, एलीमेंटस ऑफ पॉलिटिकल साइच्स, अध्याय १२ । 





























३२८ कक कक हक नीति-शास्त्र 


यह आर्थिक सुख और समानता से उसकी पूति नहीं करता । राजनीतिक स्वतन्त्रता 
आशिक स्वतन्त्रता की साधक है। जनतन्त्र को व्यक्तियों के अधिकतम राजनीतिक, 
आशिक, नैतिक तथा अध्यात्मिक हितों का सम्पादन करने का प्रयत्न करना चाहिए । 
 जनतन्त्र, राज्य के तिरंकुशवाद अथवा सर्वस्वायत्तवाद की अपेक्षा कहीं अधिक उच्च 
सामाजिक सिद्धान्त है । द 
(१०) व्यक्तिबाद (7ण्रवाक्षाध्या)-- 
व्यक्तिवाद के अनुसार व्यक्ति उद्देश्य है। व्यक्ति का विकास करना राष्ट्र 
का लक्ष्य है | व्यक्ति का अधिकतम हित प्राप्त करने का सबसे अच्छा साधन यही है 


से बाधाओं को हटाना तथा उनके अपहरण पर दण्ड की व्यवस्था करना है। राष्ट्र का 
| प्रधान कत्तंव्य शान्ति और सुव्यवस्था की स्थापना करना है। इसका कार्य विधाना- 


के शक्ति और जीवन की रक्षा का साधन है। यह व्यक्ति के सद्‌-जीवन तथा सुख 
की उन्नति का साधन नहीं है। व्यक्तिवाद, राज्य के पुलिस कार्यों में ही विश्वास 


| [(08$$82 थि6) में विश्वास करता है। इसका अर्थ यहु है कि व्यक्ति को मनचाहे 


दृष्टि से राष्ट्र के हस्तक्षेप की महत्ता को न्यूवतम कर देता है । 


हा व्यक्तिवाद एकपक्षीय सिद्धान्त हैं। यह उस सीमा तक तो ठीक है जहाँ तक 
यह व्यवित की स्वतन्त्रता एवं उसकी उपक्रमण शक्ति को स्वीकार करता है । परन्तु 
इसकी यह धारणा गलत है कि मनुथ्य स्वभाव से ही स्वार्थी है तथा वह प्रतियोगिता 
द्वारा ही उन्नति कर सकता है। वस्तुत: मनुष्य का स्वभाव स्वार्थी तथा परार्थी दोनों 
प्रकार का है। मनुष्य सहयोग तथा पारस्परिक सहायता द्वारा कार्य करता है । उसकी 
प्रकृति मूलत: सामाजिक है। समाज असम्बद्ध व्यक्तियों का झुण्ड मात्र नहीं है वरन्‌ 
अस्योन्याश्रित व्यक्तियों का एक सावयव संगठन है । यह मनुष्य की सामाजिक प्रकृति 
सामान्य हित की आध्यात्मिक एकता है। अपंग, निर्बल, असमर्थ तथा निर्धन 
यक्ति सबल, धनी तथा साधन-सम्पन्त व्यक्तियों द्वारा शोषण के विरुद्ध अपनी: 
॥ नहीं कर सकते। उनके हितों के संरक्षण के लिये राष्ट्र की सत्ता की आव- 
'यकता है । एय आधुनिक लोक-कल्याणकारी राज्य (१/९४४ि० 896) का उद्देश्य 


मस्त नागरिकों के सद्‌-जीवन एवं सुख की अभिवृद्धि का प्रयास करना है। इसका... 
: विधानात्मक है । व्यक्तिवाद अपने उम्र-स्वरूप में निरुषयोगी हो चुका है। 


कि राष्ट्रीय हस्तक्षेप बचाकर उसे अधिक से अधिक स्वाधीनता दी जाये। इसका 
अमुख कत्तेव्य व्यत्रित की स्वतन्त्रता और उसके द्वारा अधिकारों के उपभोग के मार्ग 


त्मक (?0आं।%४) होने की अपेक्षा निषेधात्मक ( ८४4५6) अधिक है । यह व्यक्तियों. 


करता है। यह व्यक्ति के सुख के लिए उस पर राष्ट्र-नियन्त्रण की अपेक्षा आत्म- हि 
|| नियन्त्रण का समर्थंन करता है । यह आश्थिक क्षेत्र में अबाध कार्य करने के सिद्धान्त 


कार्य करने दो । यह व्यक्ति की स्वतन्त्रता के उपक्रमण की शक्ति तथा उसके . 
साहम को अत्यधिक महत्व देता है। यह व्यक्तिगत साहस में सामाजिक हितकी 









| >सतल-प 5 











". 2अललाबपनत-आाज०30००तता> 5: 


राष्ट्र के नैतिक कार्य. के क्‍ पा ३२ 


६८वीं, १४वीं शताब्दी में इसका प्रतिपादन उदारवादियों ने किया था । व्यक्तिवाद 

का समर्थन समष्टिवाद तथा समाजवाद ने भी किया है ।!*९ हम क 

(११ ) नेराज्यवाद (वैगब्रायांजा )--- हि जा इक ः 
अराजकतावाद व्यक्तिवाद का उम्र स्वरूप है। इसका आदर्श राष्ट्रविहीन 


तथा वर्ग-विहीन समाज है | इसके अनुसार समस्त शासन दमन पर आधारित है तथा 


राज्य संगठित हिसा के अतिरिक्त कुछ नहीं । व्यक्तिगत सम्पत्ति समाप्त की जानी 
चाहिये । उत्पादन के समस्त साधन जाति के पास होने चाहियें, राष्ट्र के स्थान पर 
एक सहयोगी समाज की स्थापना की जानी चाहिये जिसमें प्रतियोगिता का स्थान 
सहयोग ले लेगा । नैराज्यवाद मनुष्य की स्वाभाविक श्रेष्ठता तथा सामाजिक प्रकृति 
में विश्वास करता है । नैराज्यवाद समाज में शोषण, हिंसा और पाशविक शक्ति के ् 
लिए कोई स्थान नहीं । उसमें दमन, विधि और शासन का अभाव रहेगा परन्तु फिर 


भी उसमें व्यवस्था, सामउजस्य सहयोग, प्रेम और सेवा प्रचुर मात्रा में रहेंगे। उसमें 


विभिन्‍न वृत्तिक समूह के अनेक सहयोगी समुदाय होंगे । क्‍ 5३8 
 पाम्यवाद का उद्देश्य भी नैराज्यवाद ही है। इसका उद्देश्य भी राष्ट्र वहीन 
एवं वर्ग-विहीन समाज की स्थापना करना है । सर्वहारा वर्ग का अधिनायकतत्व तो 
एक संक्रातिकालीन योजना है । साम्यवाद इस सामाजिक आदर्श की प्राप्ति हिंसा 
एवं शक्ति द्वारा करना चाहता है । महात्मा गांधी भी नराज्यवाद में विश्वास रखते 
हैं। उनका उद्देश्य भी श्रेष्ठ व्यक्तियों का राष्ट्र-विहीत और वर्ग-विहीन समाज है 


..» जो स्वयं अपने ऊपर शासन करें । परन्तु वह अपने सामाजिक आदर्श को अहिसा के . 


द्वारा प्राप्त करना चाहते हैं। महात्मा गाँधी के अनुसार यह आवश्यक नहीं है कि. 
नेराज्यवाद और हिंसा साथ-साथ चलें । नैराज्यवाद की स्थापना के लिए हिसा 
आवश्यक नहीं ।!९ 4४ ॥ 20 कल 
नराज्यवाद अव्यावहारिक और कल्पनात्मक है। यह मानवीय जीवन को 
आवश्यकता से अधिक सरल व श्रेष्ठ मानता है । वास्तव में मनुष्य की प्रकृति पूर्णतया - 
सत्‌ न होकर सत्‌ और असत्‌ का सम्मिश्रण है। वह स्वार्थी तथा परोपकारी, प्रति- _ 
योगी तथा सहयोगी, आक्रमणशील तथा सन्धिपरायण दोनों प्रकार की है 0 कक 
मनुष्य का असत्‌ तथा असामाजिक अ्रक्रृत का दमन शासकीय सत्ता द्वारा 
होना चाहिये । राष्ट्र शान्ति एवं व्यवस्था की स्थापना अपनी भोतिक शक्ति द्वारा ही. 
कर सकता है | मानवीय समाज के लिये राष्ट्र अपरिहार्य है। इसे कभी भी नहीं 
हें वा जा सकता। शासन का स्वरूप बदल सकता है परस्तु राष्ट्र की सत्ता सदंव - 


.. रहेंगी यह स्थायी है । राष्ट्र “विहीन समाज की स्थापना हिसा द्वारा ही सम्भव है, पे 
' अहिसा से नहीं  परत्तु साम्यवाद तथा गाँधीवाद दोनो अव्यावहारिक हैं। रूसी... 
. साम्य 


वाद ने एक सर्वस्वायत्तवादी अंकुश की रथापना की है जो कि जनता पर: अकनी 
2 40% पक पुस्तक & व 8 













































री अर ... नीति-शार्त्र _ 


आज्ञाओं को कठोरता के साथ लागू करता है तथा जिसने अपने नागरिकों के जीवन 
का पूर्ण सैन्यीकरण कर लिया है । यह अपने नागरिकों को विचार, अभिव्यक्ति तथा 
. आशिक स्वतन्त्रता के लिये समुदाय बनाने की स्वातल्त्रताय नहीं देता। यह उन्हें # 
स्वृतस्त्रता का निषेध करके स्व॒तन्त्र करना चाहता है। समब्टिवाद, व्यक्तिगत स्वतन्त्रता ही 
का निषेध है | ऐसा निरंकुश राष्ट्र अपने को कंसे समाप्त कर सकता है तथा राज्य- 
विहीन समाज की स्थापना किस प्रकार हो सकती है ? क्‍या सेनिक शक्ति से सम्पन्त 
सोवियत राष्ट ने सहयोगी समाज के निर्माण के लिये कोई प्रयत्त किया हैं ? सेतिक 
अधिनायकवाद असैनिक सहयोग की स्थापना नहीं कर सकता। 
अहिसात्मक गाँधीवाद नैराज्यवाद अधिक व्यावहारिक है वयोंकि गाँधी जी 
. राजनीतिक व आर्थिक सत्ता के विकेन्द्रीकरण पर जोर देते हैं। उनकी नवीन व्यवस्था 
के आधार इस प्रकार हैं--राजनीतिक व आश्िक विकेंन्द्रीकरण निःशस्त्री करण तथा 
मनुष्य का नैतिक पूनर्जागरण । परन्तु प्रेम द्वारा घृणा और क्रोध को जीतना हिसाः 
के स्थान पर अहिसा का प्रयोग, अनावश्यक वस्तुओं का ऐच्छिक त्याग, असग्रह, 
अलोभ, आत्म-पवित्रता, मनुष्य-मात्र के लिये प्रेम व सदिच्छा अर्थात्‌ मनुष्य की प्रक्ष ति 
का पूर्ण परिवर्तेत तथा निम्नतर वासनाओं का पूर्ण दवीकरण दुष्वर कार्य हैं। मनुत्य 
में श्रातत्व की स्थापना परिशोधित मानवीय प्रकृति की कल्पता के आधार पर नहीं 
की जा सकती । यह एक महान्‌ आदर्श, एक दिव्य-स्वप्न हैं तथा एक भव्य कैलना 
है जो कि एक नई व्यवस्था के हेतु प्रयत्न करने के लिये श्रष्ठ मनुष्यों को सदा प्रेरित 
करेगी । परन्तु इस आदर्श की प्राप्ति दुर्लभ है। परन्तु यदि मानवीय प्रकृति यथावत्‌ ># 
रही तो इसकी प्राप्ति दुर्लभ ही है । परन्तु मनुष्य समाज के दुःखों का निराकरण 
निश्चयत: इस दिशा में चलने से ही हो सकता है। यथार्थ जनतस्त्र अहिसात्मक द 
गाँधीवाद से श्रेयः है । 
.._ (१२) समष्टिवाद, समाजवाद ओर साम्यवाद 
.. (एगाध्सीशंभा, 80वथांग्वांशा भाते ('ण्रशएशांधा) 
व्यक्तिवाद ने समाज को व्यक्षितयों का यन्त्रवत्‌ झुण्ड माना है जिनके मध्य 
... कोई आतन्तरिक सम्बन्धों का बन्धन नहीं होता । इसके विपरीत, समाजवाद अथवा 
.. समष्टिवाद समाज को एक अन्योन्याश्रित व्यक्तियों का एक सावयव संगठन मानते 
.. हैं जिनके मध्य आन्तरिक बन्धन का सम्बन्ध हाता है । व्यक्तिबाद मनुष्य को स्वाथ- - 
.. परायण और प्रतियोगी प्रकृति पर जोर देता है जबकि समाजवाद पराथर्थे-प्रवृत्ति तथा 
... सहयोगी प्रव॒ुत्ति पर जोर देता है । व्यक्तिवाद व्यक्ति के अधिकतम लाभ के लिये 
. उसकी स्वतस्त्रता पर जोर देता है तथा राष्ट्र-हस्तक्षेप को अल्पत्तम कर देता है| 
माजवाद, सामाजिक हित अथवा समूचे समाज के अधिकतम हित पर बल दता हे. 
ष्टू को व्यक्ति की स्वतन्त्रता में हस्तक्षेप करने की. व्यापक शक्तियाँ प्रदान 
व्यक्तिवाद राष्ट्र-नियन्त्रण को अल्पतम कर देना चाहता है जबकि समाज- 
्् को अधिकतम्न कर देना चाहता है । परल्तु वे दोनों व्यक्तियों के 







































राष्ट्र के नैतिक कार्य क्‍ $ 


अधिकतम हित अथवा सामान्य-हित को अपना उद्देश्य मानते हैं । उनके लक्ष्य में कोई 
भेद नहीं है केवल उनके साधन ही भिन्‍न हैं । व्यवितवाद, निजी-सम्पत्ति तथा भूमि व... 
पूंजी के व्यक्तिगत स्वामित्व में विश्वास रखता है परन्तु समाजवाद इसके विपरीत, 
समस्त सम्पत्ति, भूमि व पूंजी के राज्य-स्वामित्व में विश्वास करता है। इसके अनुसार 
समस्त सम्पत्ति का स्वामित्व जाति में निहित है। उन पर सबका समान स्वामित्व 
होना चाहिय्रे तथा उसका उपभोग सबके द्वारा होना चाहिये । उत्पादन के समस्त 
. साधनों पर राष्ट्र का स्वामित्व एव नियन्त्रण होना चाहिये तथा राष्ट्र का यह कत्तंव्य 
है कि वह व्यक्तिगत नागरिकों के मध्य वस्तुओं का समान वितरण करे । व्यक्तिवाद 
व्यक्तिगत स्वतस्त्रता के प्रत्यय पर बल देता है, समाजवाद समानता और बन्धुत्व 
पर । व्यक्तिवाद मनुष्य के लाभ-प्रेरक (?700 )/०४४८) पर बल देता है, समाज- 
वाद सेवा-प्रे रक ($७४४०७ ४०४४७) पर । व्यक्तिवाद का लक्ष्य एक अजेनकारी एवं 
प्रतियोगी समाज की स्थापना है, इसके विपरीत समाजवाद का लक्ष्य शोषण से 
मुक्त तथा पारस्परिक सहायता व बच्धुत्व के एक सहयोगी समाज की रचना है। 


_ प्माजवाद जनतन्त्र में निष्ठा रखता है। यह क्रमिक-विकास में विश्वास 
करता है | यह वर्ग-हीन समाज की रचना संवेधानिक साधनों द्वारा करता चाहता 
है। यह समाज के भीतर वांछित परिवतंन लाने के लिये विधायिका; राजनीतिक 
शिक्षण एवं नैतिक-मत परिवतंत का आश्रय लेता है। इसकी आस्था विकास के 
सिद्धान्त में है क्रान्ति के सिद्धान्त में नहीं । यह सम्पत्ति की गम्भीर असमानताओं को 
समाप्त कर देना चाहता है। परन्तु यह आय की असमानता को समाप्त नहों करता । 
इसका सिद्धान्त यह है--्रत्येक व्यक्ति से उसकी शक्ति अनुशार (कार्य लिया जाये) 
तथा प्रत्येक व्यक्ति को उसके काये के अनुसार वेतन दिया जाये।' यह व्यक्तिगत . 
सम्पत्ति का सम्पूर्ण निषेष रहीं करता । समाजवादी समाज के भीतर कोई व्यक्ति _ 
मकान बनवा सकता है, मोटर-कार तथा बैंक-कोष रख सकता है। परन्तु वह अपनी _ 
सम्पत्ति को अपनी सन्‍्तान के लिग्रे नहीं छोड़ सकता । इसके अतिरिक्त व्यक्तिगत 
सम्पत्ति की एक निश्चित सीमा भी होती है। समाजवोद का उद्देश्य सम्पत्ति का 
सम-वितरण है । बह कक है 


साम्यवाद का लक्ष्य भी वर्गहीत समाज की स्थापना है। परन्तु यह उसकी 
स्थापना कान्ति, शक्ति, आतंक एवं युद्ध द्वारा करना चाहता है। यह सामाजिक क्राति 
में विश्वास करता है; विकास और संवैधानिक साधनों में नहीं। साम्यवाद एक ही 
छलांग में प्राप्त होने वाला समाजवाद है । वह सम्पत्तिवान्‌ वर्ग की सम्पत्ति का 
.. अपहरण उन्हें नष्ट करके करना चाहता है । साम्यवाद की नीति अपने विरोधियों 
का नाश करने की है । इसके लिये यह निर्दयतापूर्वक दमन की नीति अपनाना 





.. चाहता है। समाजवाद का उद्देश्य राज्य-विहीन समाज नहीं है। राज्य-समांजवाद 
. राष्ट्र की केन्द्रीय सत्ता को आवश्यक मानता है जो कि . समस्त भूमि व पूँँजी पर 






























| ३३२ द क्‍ द नीति-शास्त्र 


स्वामित्व व नियन्त्रण रखे, उसका प्रशासन करे तथा व्यक्तियों के मध्य वस्तुओं का 
. समान वितरण करे । यद्यपि साम्यवाद का उद्देश्य राष्ट्र-विहीन अथवा अराजकता के 
. समाज की स्थापना करना है तथापि व्यावहारिक रूप में इसने राष्ट्र के भीतर समूची 
. सत्ता व शक्ति को केन्द्रित कर दिया है तथा उसे आपसुरी-सेन्यशक्ति की सहायता 
द्वारा स्वेच्छाचारी तथा अत्याचारी बना दिया है। द 

समाजवादी श्रादर्श यह है-- प्रत्येक व्यक्ति से उसकी शक्ति के अनुसार तथा 
उसे उसके काये के अनुसार ।” साम्यवादी इसके विपरीत है--“प्रत्येकत से उसकी 
गो ग्यता के अनुसार तथा उसे उसकी आवश्यकताओं के अनुसार ।” परन्तु सोवियत 
'साम्यवाद ने समाजवादी आदर्श अपनाया है । 

.... समाजवाद व साम्यवाद दोनों को समष्टिवादी विचार कहा जा सकता है 
क्योंकि दोनों ही राष्ट्र को अन्योन्याश्रित व्यक्तियों की सहयोगपूर्ण एकता के रूप में 
. देखते हैं। समष्टिवाद भूमि व पूंजी के सामूहिक स्वामित्व का सिद्धान्त है । केन्‍्द्रीय- 
_ जनतन्‍्त्रात्मक राष्ट्र को चाहिये कि क्रषकों के मध्य समानता के आधार पर भूमि का 
; वितरण करे तथा समस्त उद्योगों का प्रबन्ध समूची जाति की ओर से करे। उद्योगों 
.. का समाजीकरण धीरे-धीरे शिक्षणात्मक एवं संवैधानिक साधनों द्वारा वतंमान राष्ट्र 
। की सहायता से होना चाहिये । समष्टिवाद क्रमक विकास में विश्वास करता है न 
|| कि अचानक क्रान्ति में । यह निर्वाचकगण की शिक्षा और प्रचार द्वारा लोकमत में 
| | परिवतत करके भूमि व उद्योगों का समुहीकरण करना चाहता है। यह इस सामाजिक 
|. आददशे को प्राप्ति ससद्‌ द्वारा करने के वक्ष में है । 

| समष्टिवाद के विरुद्ध प्रधान आक्षेप यह है कि यह व्यक्तिगत स्वामित्व के 
. स्थान पर सामूहिक स्वामित्व की स्थापना करके व्यक्ति की काय॑ प्रेरणा को नष्ट 
कर देता है । व्यक्तिगत लाभ में कार्य करने का एक प्रभावशाली प्रेरक निहित है। 
| सेवा उतनी प्रबल प्रेरक नहीं है जितनी कि लाभ मनोवृत्ति। सामूहिक स्वामित्व में 
| उत्पादन को हानि पहुँचती है। निस्सन्देह उद्योगों के शासकीय प्रबन्ध में, उतनी 

| कुशलता व मितव्ययता सम्भव नहीं है जितनी कि अनुभवी विशेषज्ञों द्वारा व्यवितगत 

| स्त्रामित्व के आधीन प्रबन्ध में । समष्टिवाद, प्रभुसत्ता व शक्ति को राज्य के हाथों 

में केन्द्रित कर देता है तथा उसे निरंकुश दमनकारी, स्वेच्छाचारी तथा सर्व॑सत्ता- 

सम्पन्न बना देता है । एक सवंसत्तासग्पन्न राष्ट्र अवश्य ही व्यक्तिगत स्वतन्त्रता के 

अवसर को कुचल कर व्यक्ति को यन्त्र के तुल्य बना देगा । इससे व्यक्तिगत चरित्र 


का पतन होता है तथा सभ्यता का हास होता है क्योंकि वह व्यक्तियों के विचार 
व कार्य करने की स्वतन्त्रता पर निर्भर है। दरिद्र देश में धत के सम-वितरण, 











का कल्याण आधिकतर होगा । वर्तमान साम्यवादी राज्यों 

















वितरण होगा । गुणवान व्यक्तियों के गुणों की उपयुक्त मृल्य देंना का क्‍ 


है, जिनमें शासकों के कर्मों की युक्तिसंगत समीक्षा निषिद्ध पा 
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का विनाश करेगा । व्यक्तियों के सर्वे प्रकार के कर्मों को आयत्त करके उन्हें जड़-यन्त्रवत्‌ 


_अत्येक नागरिक की जीविका-अर्ज॑न का उपाय, वास, शिक्षा, चिकित्सा का प्रबन्ध 
करना अत्यावश्यक है। प्रदत्त शक्तिशाली गणतनत्र ही इसका प्रमुख साधन है। ७. 
















राष्ट्र के नैतिक कार्य. ३३३ 


(१३) सर्वोदिय-- अर ० क्‍ 
महात्मा गाँधी के सर्वोदिय का लक्ष्य एक वर्गहीन समाज की स्थापना है, यह 

वर्ग हीन समाज अहिसा तथः प्रेम पर आधारित होगा । धनी और पूंजीपति इच्छा- 
पूर्वक अपने उद्धत्त धन राष्ट्र को देंगे और राष्ट्र इसे दरिद्रों को देगा। हिंसा और 
_ रक्‍्तपात पर प्रतिष्ठित वर्ग हीन समाज स्थायी नहीं होगा । हिसा से हिसा उत्पन्न 
होगी । इसका अवश्यम्भावी परिणाम समाज-व्यवस्था का ध्वंस-अर्थ नै तिक और राज- 
नीतिक शक्ति का केन्द्रीयकरण राष्ट्र को अत्याचारी, स्वेच्छाचारी, निर्दय करेगा, जो 
कि व्यक्ति-स्वातन्त्रय तथा उपक्रम को कुचल देगा, संस्क्रृति, सभ्यता, शिक्षा-प्रगति 


करेगा। गाँधी राजनीतिक और अरथंनैतिक शक्ति का विकेन्द्रीयकरण चाहते हैं, 
'रस्किन की भांति, गाँधी जी श्रम को पूंजी मानते हैं। भविष्य समाज में सबके हित 
के लिये पूँजीपति और श्रमिक सहयोग करेंगे । वे पूंजीपति के विनाश और श्रमिकों 
के एकाधिनाकत्व के समर्थक नहीं हैं। वे चाहते हैं कि समाज के सब सदस्य समाज- _ 
सेवा-प्रेरक से प्रेरित हों, आत्मलाभ-प्रेरक से नहीं । नैतिक परिवततंतन तथा अहिसा । 
ओर प्रेम सर्वोदिय समाज की आधारशिला होगी । मा 

सर्वोदिय (387ए00499) आदर्श नैतिक दृष्टि से निर्दोष है। परन्तु यह 
वर्तमान मनुष्य-चरित्र, नैतिक वातावरण और जगत्‌ की परिस्थिति में व्यावहारिक , 
प्रतीत नहीं होता । परिताप के विषय यह हैं, गाँधी जी के पुरव॑ अनुयायियों के जीवन, 
वार व्यवहार, रहन-सहन, शासन-व्यवस्था गाँधी जी के आदर्श के सम्पूर्ण विपरीत 
है। पूंजीपतियों के यन्त्र बनकर स्वयं विलासितापूर्ण _ जीवन व्यतीत करते हैं, और 
दरिद्रों का शोषण करते हैं। पूंजीपतियों की अपने उद्धत्त धन राष्ट्र को देने की 
सदिच्छा के विपरीत इच्छा ही तीब्र से तीन्रतर होती जाती है। अतः सर्वोदिय-आदरश 


















अमृर्त आदर्श ही रहेगा । जनतस्त्र को शक्तिशाली करना ही मनुष्य-जाति की रक्षा 
करने का एकमात्र उपाय है। वतंमान समाज में, जितना धन-वैषम्य है इसका ह्वास, 














































। ३२ बी अल अन्तर्राष्ट्रीय नतिकता 





(१) अन्तर्राष्दीय नतिकता (7/श्पात्राशाओ।े [0॥॥ )--- 
... मानव-जाति की नैतिक प्रगति के साथ धीरे-धीरे यह स्वीकार किया जाने 
. जगा है कि समाज में रहने वाले व्यक्तियों के पारस्परिक सम्बन्धों पर शासन करने 
.. वाले नैतिक नियमों के द्वारा ही राष्ट्रों के पारस्परिक सम्बन्धों का भी शासन होना 
.  चाहिग्रे। विविध राज्यों के पारस्परिक सम्बन्धों में भी उन्हीं नैतिक नियमों को लागू 
होता चाहिए। अन्य शब्दों में, अत्तर्राष्ट्रीय नैतिकता को उत्तरोत्तर स्वीकार किया 
जा रहा है। द 
.... आज विश्व भौतिक-दृष्टि से एक है। संसार के विविध देश और राष्ट्र एक- 
दूसरे के अत्यधिक समीप आ गये हैं। रेल, जलयान रेडियो, टेलीविजन इत्यादि 
दिक्‍काल (88०० गत 8776) का विध्वंस कर चुके हैं और ससार को एक बना 
चुके हैं। एक देश की आर्थिक समुद्धि अथवा आर्थिक अवनति की अन्य सब देशों में 
प्रतिक्रिया होती है। स्ट्अर्ट ने कहा है, “आज सभ्य राष्ट्र इतन अधिक परस्पराश्ित 
हो गये हैं कि एक राष्ट्र का संकट सभी अन्य राष्टों के संकट का कारण बन जाता है. 
और एक अन्यों के बिना संस्कृति के मार्ग पर अग्रसर नहीं हो सकता । 
(२) अन्तर्राष्ट्रीय नैतिकता की हीनता के कारण 
(('40565 0 ],0फप्त ग्राधाबाणानं ०78॥0 )--- 
( किन्तु यद्यपि संसार क्रमश: छिप्र गति से एक बनता जा रहा है, तथापि 
|. अन्तर्साष्ट्रीय न॑तिकता में शीघ्रता के साथ प्रगति नहीं हो रही है। यह अभी तक एक 
- संदेहास्पद स्थिति में है। अत्तर्राष्ट्रीय सम्बन्धों पर जन्तु जगत्‌ में लागू होने वाला 
_ प्राकृतिक चुनाव या योग्यतम की विजय ($ए्ाशंए्क। ० 6 7०४) का ज॑विक 
नियम ही शासन कर रहा है। अन्तर्राष्ट्रीय नैतिकता की अधिकसित स्थिति के लिये 
. निम्नलिखित हेतु उत्तरदायी हैं-- 
पक . परिवार सामाजिक धर्मों की शिक्षणशाला है । एक ही परिवार के सदस्य 
.. नैसगिक प्रेम के बच्धनों से परस्पर आकर्षित होते हैं । उनको सहानुभूति और प्रेम की 
. उत्तेजना मिलती है; वे आत्मोत्सग तथा स्वाभावों के पारस्परिक समायोजन की 
.. शिक्षा ग्रहण करते हैं। उनके नेतिक जीवन की आधारशिला का न्याय प्रिवार में 
_ होता है। किन्तु, अस्तर्राष्ट्रीय नैतिकता के क्षेत्र में परिवार नहीं होता जो विश्व के 
त्त:करण का विकास कर सके । गा ल्‍ 
यों में नैतिकता की वद्धि करने वाली विविध अन्य संस्थायें भी हैं, 
५, नागरिक समाज, धामिक संस्था और राज्य _ 























अन्तर्राष्ट्रीय नैतिकता 


शरण 


_आदि। किन्तु अन्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र में ऐसी कोई संस्थायें नहीं हैं जो अन्तर्राष्ट्रीय 
नतिकता की वृद्धि में सहाथक हों । यद्यपि राष्ट्र-संघ और अन्तर्राष्ट्रीय न्यायालय 
नामक संस्थायें हैं, तथापि वे अपने आदेशों का पालन करवाने में अगक्त हैं । 

राष्ट्रस्संघ (2887९ ० 'पिथा०४७) के सभी राज्य सदस्य न थे। जापान, 

इटली और जकार्ता के समान शक्तिशाली राज्य उसके सदस्य नहीं थे। पुनः राष्ट्र- 
संघ में कुछ राज्यों की गुटबन्दी थी। यह स्वतन्त्र राज्यों का संघ नहीं था । राष्ट्र- 
संघ के पास यदि भौतिक शक्ति का अभाव न होता तब वह अपने दोषों के होते हुये. 

- भी यह अत्यधिक उपादेय कार्य कर सकता था। उसके पास कोई अन्तर्राष्ट्रीय स्थल 
सेना, जल-सेना और वायु सेना नहीं थी । उसकी आथिक शक्ति आक्रमणकारी राष्ट्रों 
के विरुद्ध असफल सिद्ध हुई। द्वितीय महायुद्ध के पश्चात्‌ उसके स्थान पर सयुक्त- 
राष्ट्र संघ (एपर/80 )२४६०॥७) का निर्माण किया गया। हक 

राष्ट्रवाद (२०४०7०।57) ने मनुष्य ने जाति के मस्तिष्क को दृषित कर 
दिया है । अच्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र में यह ग्रंथि बहुत से अमंगलों का कारण है। राष्ट्रवाद 
उस सीमा तक, जहां तक उसका मानवताबाद से विरोध नहीं होता, ठीक है । उसे 
विश्वशान्ति और मानव-जाति के प्रात॒भाव के लिये मार्ग परि प्कृत करना चाहिये । 

किन्तु राष्ट्रवाद एक रोग हो गया है जो मानवता के ऊपर असंख्य विषदाओं का 
कारण है और अन्तर्राष्ट्रीय नैतिकता की अवनति करता है । का ः 

अन्तर्राष्ट्रीय नैतिकता के मां में विक्ृत-राष्ट्रवाद के द्वारा सर्वाधिक तथा 
पूजीवाद और सेनावाद पर आधारित साम्राज्यवाद रुकावट डालता है। वह शक्ति. 
ही अधिकार है' के सिद्धान्त पर काम करता है और निबंलों का शोषण, उनके ऊपर 
आधिपत्य स्थापित करता है और उनकी नैतिकता का पतन करता है। वह युद्ध को 
जीवित रखता है, विनाश के घातक अस्त्रों का निर्माण करता है तथा मानव जाति । 

_ की सत्ता के लिये भयानक है । | बा की कब 

...__ अभी जन-मत संसार में इतना प्रबल नहीं है जो. अमानुषिक 'आक्रमणात्मक 

कार्यों को निन्‍दा कर सके और आथिक बहिष्कार जैसी प्रभावशाली योजनाओं के... 

द्वारा भविष्य में उनको असम्भव कर सके |. द मद अल 2 तर 
अज्ञान और निर्ध॑नता में डूबे हुये निब॑ंल और पिछड़े हुये राष्ट्र भी परोक्षत: 
अन्तर्राष्ट्रीय नैतिकता की अविकसित अवस्था के लिये उत्त रदायी हैं। वे स्वाभाविक 
रूप से शक्तिशाली राष्ट्रों को उनकी स्वाथ॑-बुद्धि और आत्म-विस्तार के लिये आक- _ रे 
 घित करते हैं । उन्हें स्व॒राज्य की कला में किसी अन्तर्राष्ट्रीय संगठन के द्वारा शिक्षित 
किया जाना चाहिये तथा उनकी रक्षा होनी चाहिये कक 
.... जब तक स्वतन्त्र राष्ट्रों के किसी विश्व-संघ की स्थापना नहीं होती, तब _ 


: तैक एक अन्तर्राष्ट्रीय नैतिकता की संशयात्मक अवस्था बनी रहेगी । कान्‍ट का यह 


. कथन पूर्णतया सत्य था कि स्वतन्त्र राष्ट्र सघ की शाश्वत-शक्ति (एलफलाए4]... 


हे थे ए0फ़्थ्ष) | है । ः 5 ऐसे । महाराज्य को अचने आदेशों का / पालन क्रवाने के लिये, ः है राष्ट्रों कु 





















































हा 5 3 कह हे नीति-शास्त्र 


के मध्य युद्ध रोकने के लिये और विश्व-शांति का आश्वासन देने के लिये अन्तर्राष्ट्रीय 

. स्थल सेना तथा नभ सेना रखनी चाहिये। सभी निबंल और अविकसित देशों को 
विश्व-संघ के द्वारा अपने हितार्थ शांसित होना चाहिये तथा उस्तकी सहायता से “४ 
आत्म-विश्वास और स्वराज्य की अवस्था प्राप्त करनी चाहिये । विश्व की राजनैतिक 
शक्तियों की आधुनिक प्रवृत्ति विश्व-संघ की ओर निश्चय ही है । 


( ) विद्वव राष्ट संघ (५०76 एश्वशबा0॥ ) 


एक विश्व राष्ट संघ परमावश्यक है | इसमें सब स्वतन्त्र राष्ट्र सदस्य होंगे । 
. विश्व में कोई राज्य पराधीन नहीं रहेगा।। विश्व संघ में समस्त राष्ट्रों के प्रतिनिधि 
 रहेंगे। प्रत्येक राज्य, चाहे वह छोटा हो अथवा बड़ा उसका संघ में समान अधिकार 
होगा | यह विश्व संघ पारस्परिक सदिच्छा और समझौते पर प्रतिष्ठित होगा । इस 
संघ का काय॑ अन्तर्राष्ट्रीय विवाद मिटाना होगा। यह राज्यों की शासन-प्रणाली पर 
हस्तक्षेप नहीं कर सकेगा । विश्व संघ की स्थल सेना, जल सेना और वायु सेना रहेगी । 
_प्रमाणुविक शस्त्रों का पूर्ण निषेध और विनाश करना होगा । प्रत्येक राज्य की साम- 
रिक शक्ति पर अल्पतम व्यय होगा । राज्यों की आवश्यकताओं की पूति पारस्परिक 
सहयोग से होगी । धीरे-धीरे राज्यों को नि:शस्त्रीकरण करना होगा। राज्यों को 
सदभावना की नीति को मानना होगा । धन वेषमम्य धीरे-धीरे दूर किया जायेगा | 
* जिन उपायों से शिल्प और क्रषि उत्पादन की वृद्धि हो उन उपायों को ग्रहण करना 
होगा । इस विषय में कोई मतवाद का प्राधान्य नहीं रहेगा । धर्म व्यक्तिगत होगा । 
_स्त्री-पुरुष को समानता प्राप्त होगी । प्रत्येक नागरिक को जीविका-अज॑ न के लिये उप- 
युक्‍त क्षेत्र देना होगा । अर्थ नेतिक शोषण से मातवव समाज को मुक्त करना होगा । 
प्रत्येक नागरिक को श्रम करना होगा । कोई परोपजीवी नहीं रहेगा। पँजीवादी 
 साम्राज्यवाद तथा साम्यवादी साम्राज्यवाद को विलुप्त करना होगा ।! विश्व-शान्ति 
. की विध्नकारी तथा मानव-जाति की विध्वंसकारी परमाणविक शक्तिशाली अति- 
को प्रबल जनमत से निष्क्रिय करना होगा । 


ः कि न 








रे३इ.........5$# नेतिकता को मान्यतायें 






नतिकता के तात्विक प्रइन 
(१) नीति-शास्त्र व तत्व-विद्या (5्लांट5 800 /४९०४७७॥ए ४८७) 
नी ते शास्त्र एक नियामक विधान है। यह नैतिक आदर्श की प्रकृति निर्धारित 
करने का प्रयत्व करता है। यह नैतिक आदर्श के प्रामाणिकता तथा सार तत्व के 
साथ नेतिक आदर्श के सम्बन्ध को भी निर्धारित करने का प्रयास करता है। इस 








भ्ज 


अन्तिम स्वाहिप (तात्विक-प्रकृति) तथा सार तत्व के अन्य स्वरूपों के साथ इनका 
सम्बन्ध कुछे ऐसे प्रश्न हैं जो कि अत्यन्त महत्वपूर्ण वात्विक विषयों को हमारे सामने 
उपस्थित कर देते हैं। नीति-शास्त्र नैतिक चेतता के अस्टित्व को स्वीकार कर लेता है 
तथा नैतिक चेतना से तत्वों का विश्लेषण करता है। परन्तु यह इस मान्यता से 
सनन्‍्तोष नहीं कर सकता । जब तक नीति-शास्त्री नैतिक चेतना के इस विश्लेषण तक ही 
अपने को सीमित रखता है, वह तात्विक मान्यताओं में विद्वास करने के लिये बाध्य 
होता है। परन्तु अपने तत्वों सहित नैतिक चेंतना की प्रामाणिकता कुछ तात्विक 
सिद्धान्तों के साथ असंगत रहती है । अतः नीति-शास्त्री को उसका परित्याग कर देना 
चाहिये। परार्थवाद अथवा तिसगंवाद, स्थायी तथा उसकी स्व-संचालन शक्ति 
अथवा इच्छा स्वातन्त््य का निषेध, आत्मा के अमरत्व का निषेध, तथा ईश्वर के 
अस्तित्व का निषेध नेतिक चेतना के अधिष्ठान के साथ असंगत रहते हैं। अत 
_नीति-शास्त्र उनको त्याग देता है। तत्वशास्त्र केवल हमारी सैद्धान्तिक चेतना के 
 अधिष्ठान पर ही नहीं वरन्‌ हमारी चेतना पर भी आधारित है। तत्व-शास्त्र का 
आधार भौतिक-विज्ञान तथा नीति-बिज्ञान दोनों है । 
(२) नतिक मान्यतायें (!०78] 05809/65) 
द निम्न मान्‍्यतायें नैतिकता की धारणायें हैं-. 5 लक 
(१) आत्मा एक वास्तविक, स्थायी, आत्म-चेतन तथा आत्म-स्वतन्त्र कर्ता 
होना चाहिये । उसका एक व्यक्तित्व होना चाहिये । यह क्षणभंगुर संवेदनाओं तथा 
अनुभूतियों का एक विस्तृत क्रम अथवा चेतना की धारा नहीं होनी च दिये |... 
कक .. (२) आत्मा के भीतर आत्म-नियन्त्रण की शक्ति अथवा इच्छा की स्वतन्त्रता 
.. होनी चाहिये। यह बाह्य परिस्थितियों के आधीन अथवा उनकी उपज नहीं होती _ 
चाहिये । यह शक्ति तथा रचनात्मक सक्रियता अथवा उपक्रमण-शक्ति का केन्द्र होनी 
... चाहिये। इसके भीतर मूल्य के निर्माण व मूल्यांकन की शक्ति होनी चाहिये । दूसरे - 
.. शब्दों में आत्मा को इच्छा की स्वतन्त्रता प्राप्त होनी ज्ञ मा बा 
...._ (३) तक अथवा बुद्धि आत्मा का एक अनिवार्य 



































होना चांहिये। इसके 
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कार्य आदर्शात्मक एवं व्यावहारिक दोनों प्रकार के होते हैं। बुद्धि, ऐन्द्रिक संवेदनाओं 
_ को ज्ञान की एक व्यवस्था में संयोजित कर सकती है। यः इसका बौद्धिक कार्ये 
_है। बुद्धि अनुभूतियों तथा प्रवृत्तियों को नैतिक जीवन में समन्वित कर सकती हैं, 


यह उसका नैतिक कार्य है। वुद्धियुवत अहं का कार्य नैतिक प्रसंग में संवेदन शक्ति _ 


_ को तथा बौद्धिक प्रसंग में संवेदनाओं को संग्रठित करना है। संवेदनाओं की भाँति 
प्रवृत्तियों और अनुभूतियों को भी आत्मा की ओर से चुनौती मिलनी चाहिये, उनकी 
आलोचना व उनका माप होना चाहिये तथा उनका संयोजन होना चाहिये अर्थात्‌ 


 श्रहूं के जीवन में उसका स्थान नियत किया जाना चाहिये । प्रारम्भिक संवेदनाओं 


के आधार पर जिस प्रकार दृश्य पदार्थ की रचना में अहं उपस्थित संवेदनाओं को 


 पहचानता, उनमें अन्तर करता, उनमें से छांटता तथा उन्हें संयोजित करता है. 


एवं इस प्रकार ज्ञान के पदार्थ का निर्माण कर लेता है, ठीक उसी प्रकार प्रारम्भिक 
प्रेरणा अथवा प्रवत्ति में उदश्य की रचना करते समय भी सवेदन-शीलता 
अव्यवस्थित ब्योरे की पहचान, भेद, छटाई तथा संगठन की कियायें होती हैं । 


बहुमुखी संवेदनशीलता के इस बौद्धिक संश्लेषण से उसके अनेक तत्वों के बौद्धिक जीवन _ 


की एकता में संयोजन द्वारा ही (बौद्धिक) अहं अपने लिये नैतिक उद्द श्यों तथा जीवन 


के सर्वोच्च लक्ष्य अथवा आदर्श की रचना कर सकता है । बुद्धि के अभाव में आत्मा... 


अथवा अहं न ज्ञान ही अजित कर सकता हैं न नैतिकता ही । इस प्रकार व्यक्तिगत 


सकल्प-स्वातन्त्र्य अथवा आत्म-निर्णय तथा बुद्धि नतिकता की मूल धारणाये हैं द्न्हेँ 


नेतिकता का आधार भी कहा जा सकता है। 
(३) व्यक्तित्व (?श5०ात्रा१) 


स्थायी आत्मा का अस्तित्व नैतिकता का आधार है। आत्मा भौतिक शरीर 
का अंग मात्र नहीं है। यह मस्तिष्क, कोष्ठों तथा विशेष स्नायुसंस्थानों के मध्य 


.... होने वाले संघर्ष की अचानक उपज नहीं है जैसा कि पदार्थवादी इसे समझते हैं । 
... यह संवेदनाओं, विचारों तथा अनुभूतियों तथा चेतना के प्रवाह के क्रम भी नहीं 


हैं, जसा कि अनुभूतिवाद अथवा संवेदनावाद का विचार है। प्रत्येक आत्मा चेतना 

- का एक अनुपम केन्द्र है। यह एक अनन्त सार्वभौमिक चेतना की एक अभिव्यवित 

. मात्र हूँ! नहीं है जैसा कि विश्वेश्वरवाद का विचार है। यह चेतना के अन्य निश्चित 

. केन्द्रों अथवा चेतना के अनन्त एवं सावभौमिक केन्द्र में सम्मिश्रण नहीं की जा 
.._ सकती प्रत्येक निश्चित आत्मा चेतना का एक अनुपम केन्द्र अथवा संस्थान है 


.._ अर्थात्‌ वह आत्मचेतना ओर आत्मनियन्त्रित व्यक्तित्व है जिसे अपने उद्देश्य की 


पक _ चेतना होती ; है तथा जो विश्व में अपने कृत्य की पूति तथा लक्ष्य-सिद्धि करने में 


तिकता दूजनारकक, रिया. 


+ न 














नैतिकता की मान्यतायें...... दि . “दरें 


अथवा स्वतन्त्र उपक्रमण की शक्ति को भी मान्यता के रूप में स्वीकार करती है । 
इसमें इच्छा-स्वातन्त्य होनी चाहिये । इसके कार्यों का निर्णय बाह्य परिस्थितियों द्वारा 
नहीं वरन्‌ आत्मा द्वारा भीतर से किया जाना चाहिये। वे आत्म-निर्धारित होने 
चाहियें। यदि वे परिस्थिति द्वारा निर्धारित किये गये हों तो उनका नैतिक मुल्य 
समाप्त हो जाता है तथा उन्हें नैतिकता-रहित भौतिक घटना-मात्र मानना चाहिये। 
रेशडेल के अनुसार, “नैतिकता की यह पूर्व मान्यता है कि आत्मा स्वयं अपने कार्यों. 
का मान है ।”* आत्मा की स्वतन्त्रता अथवा आत्म-कार्यकारणता आत्म-सक्रियता 
अथवा आत्म-निर्धारण नैतिकता की मौलिक मान्यतायें हैं। आत्मा, आत्म-निर्धारण के 
_ अधिकार से वंचित होने पर अपने नैतिक जीवन को खो देती है । प्रशंसा तथा निन्‍दा ४ 
गुण तथा दोष, पुरस्कार तथा दण्ड, सत्‌ तथा असत्‌, कत्त व्य तथा श्रष्ठता एवं उत्तर- 
दायित्व यह सब आत्म-निर्धारण की स्वाधीनता के बिना अपना महुंत्व खो देते हैं । 
नैतिकता आत्मा के स्थायी अस्तित्व, उसके आध्यात्मिक चरित्र, उसकी आत्म-कार्य- 
कारणता, आत्म-निर्धारित सक्तियता अथवा स्वतन्त्रता को पूर्व मान्यता के रूप में 
स्वीकार करता है । द 
(9५) बुद्धि (१९७50॥) न्‍ 

ऐन्द्रिय एवं बौद्धिक, संवेदनशीलता और बुद्धि, दोनों मानवीय प्रकृति के 
अनिवाय॑ अंग हैं | परन्तु बुद्धि मानवीय प्रकृति का. प्रधान तत्व है। यह केवल मनुष्य 
का ही विशेष अधिकार है कि वह बहुमुखी मंवेदनाओं में से मनीषा के बौद्धिक संश्ले 
षण द्वारा ज्ञान की व्यवस्था तथा बुद्धि के नेतिक संश्लेषण द्वारा समन्वित नेतिक 
जीवन की रचना कर सकता है । आत्मा अनुभूतियों तथा इच्छाओं, सहज प्रवृ त्तियों 
तथा प्रेरणाओं को बुद्धि की सक्रियता द्वारा एक विवेकपूर्ण. जीवन में नियन्त्रित 
नियमित तथा परिवर्तित करता है। आत्मा एक नैतिक प्राणी के रूप में अनिवार्यत: 
बौद्धिक तथा विवेकयुकत है । क्‍ 
..._ बुद्धि अपने सहज ज्ञान द्वारा आत्मा के नैतिक हित एवं उद्दे श्य को जान लेती... 
है। यह किसी विशेष काय॑ को नेतिक आदर्श के अनुकूल होने पर उसे सत्‌ तथा 
उछ्के प्रतिकल होने पर उसे असत्‌ ठहरा लेती है। यह किसी कार्य की . प्रकृति का 

. सत-असत निर्णय परिणाम के आधार पर करती है। यह कार्य की विभिन्‍न योजनाओं 
के गुण-दोष पर विचार करती है तथा अन्य योजनाओं को त्याग कर विशिष्ट कार्य 
योजना को चन लेती है। इस प्रकार ऐच्छिक कम बुद्धि पर आश्रित है। यह स्मरण 

. रखना आवश्यक है कि नेतिक सूल्य ऐच्छिक कर्मो का ही होता है । हम अपने कार्यों के 
. लिये नैतिक रूप से उत्तरदायी (११८५००॥५४७।७) होते हैं क्योंकि हमें बुद्धि मिली है। 
मूर्ख तथा पागल व्यक्ति बुद्धिहीन होते हैं, अतः वे सत्‌-असत्‌, उचित-अनुचित में अन्तर 
नहीं कर सकते । अतः वे अपने कार्यों के के लिये उत्तरदायी नहीं होते हैं । हा 
._ व्यक्तित्व, आत्म-निर्धारण तथा बुद्धि नैतिकता की मूल मान्यतायें हैं। आत्मा 
7#९०97 ९ 9090वं कद होगो 0207 50 7020 । मा 
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द ३४७ 


ती ति-शास्त्र 


की अमरता, ईश्वर का अस्तित्व तथा विश्व की बौद्धिक रचनायें नैतिकता को गौण 
मान्यतायें हैं । 
(६) इच्छा स्वातन्त्रय (#7०००)७ ० ॥6 शंप्रा]) 

एक आध्यात्मिक प्राणी होने के कारण मनुष्य आत्म-निर्धारित अथवा स्वतन्त्र 
है । वह स्वयं अपने कर्मों का निर्धारण करता है। बाह्य शक्तियाँ उसका निर्धारण 
नहीं करतीं । तथापि वह पूर्णतया स्वतन्त्र नहीं है वरन उसकी स्वतन्त्रता सीमित 
है। किन्तु वह अपनी सीमा को अपने आत्म-विकाप और आत्म-लाभ के साधनों तथा 
उपादानों में परिवर्तित कर सकता है। लेकिन इसे सब विचारक स्वीकार नहीं 


.. करते।. 


सकल्प-प्वातन्त्र्य के प्रश्त ने विभिन्‍न युगों के दार्शनिकों में एक बड़े विवाद 


को जन्म दिया। साधारण व्यवहार में “पंकल्प-स्वातन्ध्य”” का अर्थ है कि जिस 


कार्य को हम करने का संकल्प करते हैं, उस कार्य को बिना किसी बाध्यता अथवा 


: प्रतिरोध के करने की स्वतन्त्रता । किन्तु यहां पर प्रश्न यह उठता है कि हम जो 


संकल्प करते हैं, उसे करने में स्वतन्त्र हैं, और हम उसका संकल्प कैसे करते हैं, या 
क्या बेकल्पिक सम्भावनाओं अर्थात्‌ सम्भव कार्यों के मध्य हम चुनाव करने में स्वतस्त्र 
हैं, या क्‍या हमें अपने अतिरिक्त कोई अन्य वस्तु उसमें से एक को चनते के लिये. 


बाध्य करती है ? दूसरे शब्दों में, क्या किसी कार्य का संकल्प आवश्यक रूप से केवल 


हमारे ही ऊपर निर्भर है और फलतः स्वतन्त्र या आंत्म-निधरित है? अथवा क्या 
वह आत्मा के बाहर की किसी अन्य वस्तु पर निर्भर है और इस प्रकार परतन्त्र है। 

कुछ मनीषी संकल्प स्वातन्ध्य के सिद्धान्त के संमर्थंक हैं। वे अनियन्त्रणवादी 
(तशाथ्यां75) कहलाते हैं। अन्य संकल्प-रवातन्श्य का निषेध करते हैं। 
निय॑न्त्रणवादी ([06070॥75) कहलाते हैं । 


इच्छा-स्वातन्त््य के प्रश्न का विचार विविध दृष्टिकौणों से तथा मनोवैज्ञानिक 


मेतिक, दार्शनिक और धासिक दृष्टिकोणों से हो सकता है । 


_नियन्त्रणटाद संकल्प की स्वतन्त्रता का निषेध करता है और अपने पक्ष के 
लिये निम्नलिखित प्रभ ण देना है जो अंशत. मनोबैज्ञानिक, अंशंत: दार्शनिक 





मनोवज्ञानिक थुवितरयाँ ) ऐच्छिक-कर्मों का मनोविज्ञान हम.रे 


. सकल्प प्रवरत्तनों और इच्छाओं के द्वारा निर्धारित होते हैं । जब एक अकेला प्रवत्त'न 
. होत! है. तो वह प्रवर्तान संकल्प और उससे निःसप्त हें ने वाले कर्म का निध्वारण करता 
है | जब विविध प्रवत्तत एक ही साथ उपस्थित होते हैं, तो श्रवर्त नों में संघ पैदा 
.. ही जाता है और प्रबलत दे 


















। नैतिकता की मात्यतायें. ........रर््र्््रः 3 5 देड१ 
(७॥९(ए००१037/) अथवा बहिगत परिस्थितियाँ विर्धारित करता है, (२) और अंशत 
स्‍्त्रयं व्यक्ति को मानसिक रचना .नर्धारित करती है. जिसका पुनः निर्धारण आंशिक 

इ में उसके पूर्व-पुरुषों से वंशक्रमानुगत प्रव्॒त्तियों (#००वा४) के हारा, और 
आँशिक-रूप में उसके मस्तिष्क तथा शरीर की रचना के द्वारा होता है। इस प्रकार 
हमारे संकल्प कठोरतापूर्वक कारणों तथा हेतुओं की श्रृंखला के ढवारा निर्धारित होते 
है, और यदि मर्तित्रीय संकल्यों और कर्मों के सभी पूर्व गामी हेतुओं का सही ज्ञान हो 
जाए तो मनुष्यों के भावों तथा कर्मों का उस्ती प्रक्रार संशयहीन' पूर्वज्ञान हो जाये 
जिस प्रकार ग्रहों की गतियों का, नदियों के ज्वारभाटों का पू्वज्ञान इत्यादि । 

... (१) मसानव-व्यवहार के पू्व-ज्ञान (27०0007) की सम्भावना--केवल 
भावी भौतिक-बटताओं (यया, ग्रहण, वर्बा, अत्तःकाल इत्यादि) की ही भविष्यवाणी 
नहीं की जा सकती जो कठोरतापृवंक अपनी पूर्व गामी परिस्थितियों के द्वारा निर्धारित 
होते हैं और अपने नतिक कारणों से प्रादुभू त होते हैं, बल्कि मनुष्यों के भावों कर्मों 
की भी भविष्यवाणी की जा सकती है। यदि उनको पूर्वेगामी परिस्थितियों का पहले 
ही ज्ञान हो जाये और भविष्यवाणी की यह सम्भावता विवाह, अपराध और आत्म- 
हत्या तथा अन्य ऐच्छिक कर्मों की सही गणनाओं के उदाहरणों से और भी पक्‍की 
हो जाती है, जित गणनाओं के ऊप्र किसी देश का दीवानी और फौजदारी विधान 
अत्यधिक निर्भर होता है अत: सकहप-स्वातन्त्रय नहीं हो सकता । 

(२) दार्शनिक युक्तियां--पहले, कार्य-कारण के तियम की संकल्प की 
स्वतन्त्रता के घिद्धान्त से असंगति है। कोई संकल्य जो पर्वगामी परिस्थितियों के द्वरा 
निश्वोरित नहीं होता--वथा-कथित स्वतन्त्र संकल्प--एक कारणहीन घटना होगी जो 

पम्भव है, क्योंकि कार्य-करण के नियमानुसार किसी भी भौतिक अथवा मानसिक 
घटता का एक कारग होता चाहिये, प्रकृति अथवा सानपिक जगत में कोई भी 
कारणहीन कार्य सम्भव नहीं है। अनियन्त्रणवाद कार्यकारण के नियम से नितान्‍्त 
अपंगत है । इस परिकल्पना से मातव-संकल्प कार्यकारण के नियम का अपराध हो 
जाता है। दूसरी ओर, नियतिवाद इस नियम से संवादित है, संकल्प का व्यापार: 
संसार में प्रत्येक अन्य व्यापार के तुल्य कायकारण श्र खला में आबद्ध है। |. 

दूसरे, शक्ति-नित्यता ((जाइ०शका०॥ ० धग०४8५) का नियम भी संकल्प 
स्वातन्त्र्य के सिद्धान्त का विरोधी है। संकल्प की स्वतन्त्रता के द्वारा अथवा मत को 
स्वतन्त्र-रूप से शक्ति-सम्पन्न करने के द्वारा हम शरीर (मत्तिष्क) में चेष्टावाहक 






























































ताड़ी-सवेदत के रूप में एक नवीनत-शक्ति की सष्टि करते हैं, और शरीर की इप 
शक्ति से बाह्य -जगत्‌ में परिवर्तत पेदा करते हैं ॥ इस प्रकार अपने स्वतन्त्र संकल्पों 


से हम विश्व में शक्ति के निश्चित परिमाण में वृद्धि करते हैं। किन्तु, शक्ति नित्यता 

मे के अनुसार विश्व में शक्तित के परिमाण की वृद्धि था क्षय सम्भव नहीं है।... 
.».. तीसरे, विश्व-की द्रव्य और गति के नविग्रम्ों के अनुसार संचालित होने वाले... 
.. भौतिक परमाणुओं आकस्मिक संगठन मानने वाले जड़वादी तथा प्रकृति [दी 

























































हु . परिस्थितियों के द्वारा निर्धारित न होकर पूर्णतया स्वतन्त्र होते तो उन्तका प॒व॑-ज्ञान 








..._ शक्ति के निश्चित परिमाण की वृद्धि गर्भित है । 





बरस आय, द .... नीति-शास्त्र 


.. प्रत्ययों से निसरगगंत संकल्प-स्वातन्त्य का निषेध होता है। जड़वाद (॥५ ३॥७॥8]97॥॥ ) 
के अनुसार मन केवल एक उपविकार (£ं//शा०ा०१०7) हैं, और इस रूप में यह 
 फ्रण शक्ति-सम्पन्न नहीं हो सकता, फलस्वरूप संकल्प स्वतन्त्र नहीं हो सकता । 

चतुर्थ, अमूर्त अद्वतवाद (805878० ४०787) अथवा सर्वेश्वरवाद (? ८ 

087) से अनिवायं-रूप में नियन्त्रणवाद की प्राप्ति होती है। यदि ईश्वर ही केवल 
सत्य है, तो जगत और मन केवल मभिथ्या माया मात्र हो जाते हैं, स्पिनोजा 
_ ($97029) ने कहा था कि हम अपने संकल्पों को स्वतन्त्र केवल इसी लिये मानते हैं 

_ कि संकलपों को निर्धारित करने वाले कारणों के अज्ञान-पर्बक हम केवल सकतपों का _ 

. ही ज्ञान रखते हैं। जब काई व्यक्ति पत्थर फेंकता है तो शायद पत्थर भी इसका _ 

कारण न जानने में स्वयं को स्वतन्त्र समझता हो गा । सीमित मन ईश्वर के प्रकार है। 

... (३) धार्मिक युक्ति: ईश्वर का पवव ज्ञान--ईश्वर का पर्व ज्ञान संकल्प 
स्वातन्त्य का विरोधी है। यदि ईश्वर है तो उसे 








_से सब वस्तुओं और कर्मों का कर्त्ता 
होता चाहिये और उनका उसे पूर्व-ज्ञान भी होना चाहिये । ईश्वर को केवल प्रकृति 
की भावी घटवाओं का ही पूर्व-ज्ञान नहीं होता, बल्कि मनुष्यों के भावी कर्मों का भी 
ओर भविष्य-दशन अथवा पूव॑-ज्ञान में पूर्व-निर्धारण गरित है। ईश्वर की पव्व॑ दष्टि.... 
से सिद्ध होता है कि ईश्वर संसार के मार्ग को और मनुष्यों के कर्मों को पहले ही... 
निर्धारित कर चुका है जिससे मनुष्य अपने कर्मों को निर्धारित करने में असमर्थ सिद्ध * 
होते हैं । ह 
क्‍ इस प्रकार नियन्त्रणवादी (]३००८४५७४४७॥ंआ)) संकल्प की स्वतन्त्रता का 
_निर्षेध करते हैं और निम्नलिखित तथ्यों का आश्रय लेते हैं-- द 
(१) संकल्प का मनोविज्ञान, जिसके अनुसार संकल्प स्वतन्त्र नहीं है, बल्कि 
प्रबज॒तम प्रवतंत के द्वारा निर्धारित होता है। 

(२) मानव-स्वभाव को भविष्यवाणी की सम्भावना--यदि मानव-कर्मं पूर्व 








सम्भव न होता जैसा कि साधारणत: होता है । 

....... (३) कार्य-करण नियम--चू कि, कोई भी घटना अकारण नहीं हो सकती 
..._ इसलिये संसार में कोई कारणहीन वस्तु नहीं है, अतः संकल्प भी स्वत्न्त्र नहीं है । 

द (४) शक्ति नित्यता का नियम--विश्व में शक्ति का परिमाण सदां समान... 
.. रहता है, किन्तु संकल्प-स्वातन्त्र्य में नूतन भोतिक शक्ति की सृष्टि तथा विश्व में ' 


५) विश्व-विषयक जड़वादी परिकल्पना--मन मरितृष्क वा उपवबिकार है 
लिए कारण-शक्ति और स्वतन्त्रता नहीं है। 








नैतिकता की मान्यतायें..... कम कक ० ० दीदी, 


(७) ईइवर का प््व-ज्ञान--मतुष्य के भावी कर्बों को पहले से जानने के. 

कारण, ईश्वर उन्रं.पहले ही निर्धारित कर चुका है। 
संकल्प स्वातन्त्य का सिद्धान्त : नियन्त्रणवाद की समालोचना--पहले 

संकल्प का मनोविज्ञान जिस पर नियन्त्रणवाद आधारित है, भ्रान्तिपूर्ण हपईसम 
कोई संदेह नहीं कि संकल्प प्रवत्तेनों के बल से निर्धारित होता है किन्तु प्रवत्त॑नों 
. का बल स्वयं आत्मा पर निर्भर है, पृवंगामी परिस्थितियों पर नहीं । सबसे बलवान 
प्रवर्तन वह है जिसे आत्मा चुनती है और आत्मा जिससे स्वयं को एकाकार कर 
देती है। प्रवत्तंत आत्मा के बहिर्गत नहीं हैं, वे आत्मा के ही तत्व हैं । अतः संकल्प 
आत्मा के अन्दर से निर्धारित होते हैं, बहिगत शक्तियों से नहीं । यह कारण के द्वारा 
बाह्य निर्धारण नहीं है बल्कि बुद्धि के अनुसार आन्तरिक आत्मनिर्धारण (56४ 
0666 ॥79007) है । द द 

द्वितीय, पूर्व ज्ञान की सम्भावना से यह सिद्ध नहीं होता कि संकल्प का पर्व 
परिस्थितियों से कठोरतापूर्वक निर्धारण होता है। यह भी संकल्प-स्वातन्त्र्य से संगति 
_ रखता है, क्योंकि सकल्प-स्वातन्त्रय से हमारा अभिप्राय मन की तरंग का नहीं हैं 
जिससे मानव कर्मों की भविष्यवाणी नितान्त असम्भव हो जायेगी। बार-बार आवृत्त 


 संकलपों से चरित्र का निर्माण होता है जो तुल्य परिस्थितियों में तुल्य रूप में क्रिया- 
_न्वित होता है। यदि एक ही प्रवृति वाले अनेक व्यक्तियों को एक ही परिस्थितियों 


में रखा जाये, तो उनकी आवश्यकतायें बहुत कुछ एक ही होंगी। अतः उनकी 
.. इच्छाओं और प्रवत्तंतों में भी बहुत कुछ साम्य होगा और वे एक ही दिशा में कर्म - 

: प्रवत्त होंगे क्योंकि वे समान उद्ृंदयों से प्रेग्ति होंगे। चोरों को जब कभी अवसर 
मिलता है, वे चोरी कर लेते हैं। इस प्रंकार संकल्प-स्वातन्त््य से भी समरूप चरित्र 
का निर्माण होता है, जिसका किसी सीमा पयेन्‍त पू्वज्ञान हों सकता है। मैकेंजी 
. के अनसार, “नैतिक जीवन का अर्थ चरित्र निर्माण है, अर्थात्‌ इसका अर्थ है कर्म _ 
की निश्चित आदतों का निर्माण और यदि कोई आदत निश्चित हो जाती है तो 

वह स्वरूप और पूर्व-ज्ञ य बन जाती है। 


. अ ६.“दँती तैतीय, कार्य-कारण नियम संकल्प-स्वातन्त्य का विरोध नहीं है। संकल्प के 
. स्वतन्त्र होने का अर्थ यह नहीं है कि संकल्प एक कारण रहित घटना है। स्वतन्त्र 
आत्मा उसका कारण है और आत्मा स्वतन्त्रतापू्वेक ऐसा करता है। आत्मा अपने 
बाहर स्थित किसी वस्तु से प्रभावित होकर ऐसा नहीं करता, बल्कि अपने से ही 
.  शभ्न के विचार से प्रेरित होता है। इस अ्कार संकल्प कारण-रहित नहीं है । आत्मा 
उसका कारण है । ७ 
पक >ववय, शक्ति-नित्यता का निष्रम संकल्प स्वातन्त्रय का विसंवादी नहीं है, यदि. | 
. हम उसे अधिक विस्तृत अर्थ में ग्रहण करें और मानसिक शक्ति में भी उसे लागू करें। _ 
.. ऐसी अवस्था में, संकल्प में मानसिक शक्त के क्षय की पूर्ति चेष्टावाहक नाड़ी संवेदन . | 
.. में समं-परिमाण शारीरिक शक्ति की दृष्टि से हो जायेगी। कभी-कभी यह उत्तर भी | 





























































































































बेड... 5 बज द नीति-शास्त्र.. - - 


दिया जाता है कि स्वतन्त्र संकल्प नवीन शक्ति की सृष्टि नहीं करता, बल्कि केवल. 


शारीरिक शक्ति की दिशा में परिवर्तत कर देता है। इसलिये शक्ति-नित्यता का ह 
नियम संकल्प-स्वातन्द्रय का व्याघातक नहीं है। 


अन्त में,-ईैंवर का परवैज्ञान भी मानव स्वातन्त्रय का विरोधी नहीं है। # . 9» 
. प्राक्दृष्टि अथवा पूर्व ज्ञान का अनिवायंतः पूर्व निर्धारण नहीं है। कुछ दार्शनिकों की ._ हे 
धारणा है कि ईश्वर हमारे सम्भावित कर्मों का ही पूर्वज्ञान रखता है, हमारे वास्त- ३ 


विक कर्मों का नहीं | देकातें, लाइन्बीज, कान्‍्ट, हेगेल आदि संकल्प-स्वातन्त््य के 
समर्थक हैं । स्पिनोजा, हा म, मिल आदि नियन्त्रणवादी हैं। 


७) संकल्प-स्वातन्त्य के पक्ष में विधानात्मक युक्तियां 
(708४6 कएप्राशा5$ 00. एफ९९त०णक 6 जगत] - 
आत्म चतना का साक्ष्य---संकल्प करने में हमें सदेव इस बात की चेतना 
होती है कि हम स्वाधीनतापूर्वक बिना अपने पर्वगामी अथवा अपने बहिवस्थ किसी 
. वस्तु के नियन्त्रण के अपने ही द्वारा अपने मेंगेल के लिये कमे में प्रवत्त होते हैं और 
स्वतन्त्रता की चेतता विशेष रूप से विचारणा और संकल्प के व्यापार में स्पष्ट रूप 
से होती है । 
नेतिक चेतना का साक्ष्य--कान्ट की युक्ति है कि संकल्प-स्वातन्त्य न॑तिकता 
का मूल सिद्धान्त है। नैतिक निर्णयों में 'चाहिये' अर्थात्‌ नैतिक बाध्यता की बद्धि हा, 
होती है। इस बुद्धि में संकल्प-स्वातन्त््य गभित--“तुम्हें करना चाहिये, अतः तुम - 
कर सकते हो ।॥ (फ्गर0प्र ०प९॥8, #७८एणा० (00 ०४॥58) । यदि संकल्प ै॥ 


स्वतन्त्र न होता तो कत्तेव्य और उत्तरदायित्व, न्याय, पुण्य और पाप, धर्म और -“ 
अधर्म नितान्त निरथंक होते हैं । 


विश्व की एक सच्ची और पूर्ण दार्शनिक परिकल्पना--संकल्प स्वातन्त्य के जज 

नियम का समर्थन करती है। इसके अनुसार जगत्‌, जीव और ईश्वर सत्य हैं। 5 
_जगत्‌ ऐसी शक्ति की अभिव्यक्ति है। जीव ईश्वर के परिछिन्न प्रतिरूप हैं और इस 
रूप में ईश्वर की आत्मनिणय की शक्ति या स्वतन्त्रता में उनका भी भाग है । 

मानव आत्मा ईश्वर की स्वतन्त्रता का भागी, किन्तु मनष्य की स्वतन्त्रता विरपेक्ष . 

नहीं, बल्कि आपेक्षिक है; एक सीमा तक प्रकृति की भौतिक शक्तियाँ अन्य मनुष्यों 
से सम्बद्ध तथा ईश्वर की स्वतन्त्रता के द्वारा उनको परिच्छिनन बनाया गया है। 
हू . जड़वाद, विश्व की सनन्‍्तोष॑जनक परिकल्पना नहीं है। मन को मस्तिष्क का 


. एक उपविकार (099॥07076707) कदापि नहीं माना जा सकता, क्योंकि मत को 
. संकल्प में स्वतन्त्रता के कारण शक्ति की चेतना होती है 

































रे शेप सवशशाएरंफ्रांआा 07 9९0॥-0९श॥।आ॥ ) स् 
थे या तो अनियन्त्रणवाद या आत्मनियन्त्रणवाद है । 








.. प्रकार निर्णीत हो 


नैतिकता की भाच्यतायें . ३ 58 हे द . झढपू 


अनियन्त्रणवाद के अनुसार बिना किसी कारण प्रवत्तन या उद्देश्य के आत्मा अपने 
संकलपों पर निर्णय कर सकता है। यह अकारण ही बैकल्पित सम्भावनाओं में से 


किसी को स्वेच्छापूर्व क चुन सकता है। अनियन्त्रणवाद प्रनुष्य के संकल्प को 
अकारणजात वस्तु के अर्थ में ग्रहण करता है। अनियन्त्रणवादी सोचता है कि कर्म में 
प्रवत्त होने के समय संकल्प के सम्मुख कई विकल्प होते हैं तथा उदासीनतापूर्वक 
उनमें से कोई एक चुना जा सकता है। वह संकल्प की सच्ची स्वैरवृत्ति को स्वत- 
न्त्रता समझता है जो स्वयं को सम्भावनाओं के सीमित क्षेत्र में अनिर्धारित चुनाव 
में व्यक्त करती हैं । यह निरंकुशता (06/क्षाशां शा] ) है। देकार्ते, कान्‍्ट, माटिन्यू . 
आदि नियन्त्रणवादी हैं। रा द ः । लि आह, 
... किन्तु, यह हमारे बौद्धिक स्वभाव के प्रतिकूल है । आत्मा, स्वतस्त्र इस अर्थ 
में है कि वह शुभ के विचार के अनुसार अपने संकल्प को निर्धारित करता है। 
. संकल्प का निर्धारण उसके बाहर स्थित किसी वस्तु से नहीं होता बल्कि अपने शभ- 
साधन के उद्देश्य में आत्मा के ही द्वारा होता है। इस प्रकार संकल्प स्वातस्त्रय 
का अर्थ अनियन्त्रणवाद नहीं है बल्कि आत्म-नियन्त्रणवाद (8९: वश तरंग ) 
है। आत्मा, परम नि:श्रेयस के आदर्श के अनुसार अप्ने संकल्पों को निर्धारित करता 
है किन्तु इप्का परत निःअयस इसका अपना ही सर्वोच्च आत्मा है । अतः इस 
आर ना आत्म-निर्णीत है। हेगेल, प्रीन, जॉन, केयर्ड आदि आत्मनिय- 
न है (९) आत्मा की अमरता (वव074(9 र्णता 6 56॥)-- क्‍ ह 
आत्मा की अमरता नैतिकता की एक अन्य धारणा है। माटिन्यू ने उसके | 


विषय में निम्न तक दिया है 





... मृत्यु का भोतिक स्वरूप--मृत्यु अपने भोतिक रूप में केवल शक्ति का परि- 
वर्तत है। मृत्यु होने पर शरीर की शक्तियां विश खला. ) जाती हैं जिसके परिणास- 
: स्वरूप शरीर नष्ट हो जाता है। परन्तु शक्ति अक्षयता (ए०उछ्बांगा ठी.. 

87०782५) के विषयक के अनुसार यह शक्तियाँ पूर्णतः नष्ट नहीं हो संकती | 7... 
.... शक्ति अक्षयता नियम में था तो मानसिक शक्ति क्म्मिलित रहती है अथवा 
नहीं । यदि यह. भौतिक शक्ति पर लागू होता है तो मन पदार्थ से पृथक अथवा 
स्वतन्त्र रहता है अर्थात्‌ मनुष्य की आत्मा मृत्यु के पश्चात्‌ भी रह सकती है । 
परन्तु यदि यह नियम भौतिक एवं मानसिक दानों शक्तियों पर लागू होता हैतो | 
ठैक जिस प्रकार भौतिक शक्ति पुर्णतः कभी भी समाप्त नहीं हों €कती बरन किसी. 
न किसी स्वरूप में जीवित रहती ही है, उसी प्रकार मानसिक शक्ति भी मृत्य के. 
.. उपरान्त बृर्णतः समाप्त नहीं हो सकती वरन्‌ यह किसी न किसी स्वरूप में विद्यपान । 

















































5 अआ अत के, ० ः नीति-शास्त्र- 


सत्य का तात्विक स्वरूप--विश्व के विकास में प्रत्येक सीमित आत्मा का 
अपना स्थान व नियत कार्य है। अतः यह कहा जा सकता है- कि आत्मा उस समय 
. तक रहेगी जब तक कि यह अपने उस कार्य को ;र्ण नहीं कर लेती सके लिये 

विश्व-व्यवस्था में इसकी आवश्यकता है। यह मानना तकें-सम्मत होगा कि आत्मा 

बत॑मान जीवन में अपने कार्य की समाप्ति एवं अयने उद्दंश्य की प्राप्ति नहीं कर 
सकती । अत: उसे मृत्यु के पश्चात्‌ भी जीवित रहकर विश्व में अपने कृत्य की पूर्ति 
करनी होती है । 
._ सत्य का नेतिक स्वरूप--हमारे “अहं” (आत्मन) की रचना में ही हमें 
अपने भविष्य जीवन के सबल सुझाव तथा अचूक चिह्न मिलते हैं। हमारा बौद्धिक 
एवं नैतिक ढाँचा मृत्यु के उपरान्त भविष्य जीवन का कुछ बोध प्रदान करता है। 
इन बोध-चिह्नों अथवा सूचनाओं को डाक्टर मार्टित्यू ने मनीषा द्वारा भविष्यवाणी 
धअन्त:करण द्वारा भविष्यवाणी” तथा निलम्बन द्वारा भविष्यवाणी कहा है। मानवीय 
'अहं! (आत्मन) की बौद्धिक प्रकृति के कारण उसका जीवन अनश्वर अथवा अमर 
होता है । 

बद्धि द्वारा भविष्यवाणी (ए४४०ं॥०६079 ०0 0० 76]००)-- हमारी 
मनीषा-दिक काल द्वारा सीमित होती है। मतीषा का विकास क्रमशः दिकू:काल की 
सीमाओं से ऊपर उठना होता है। ज्यों-ज्यों मतस स्मरण शक्ति, कल्पना शक्ति, दूरी 
जानने तथा इन्द्रयों की पहुंच से परे वस्तुओं के आन्तरिक कारण व पारस्परिक . 
सम्बन्ध पहचानने की शक्ति का विकास होता है. त्यों-त्यों यह धीरे-धीरे दिक्‌ू-काल 





की सीमाओं को लांघने लगता है । परन्तु वर्तमान सीमित जीवन में मसस दिक-काल 


की मर्यादाओं को पूर्णतः नहीं लाँध सकता । अत: हमारा यह आशा करना तक-सगत 
होगा कि मृत्यु के पश्चात्‌ एक भविष्य जीवन होता है जिसमें मनीषा अपनी पूर्णता 
प्राप्त करेगी तथा दिक-काल की मर्यादाओं का पूर्ण उलंघन कर सकेगी । 

हे भ्रन्त:करण द्वारा भविष्यवाणी (५७[०॥०(०॥$ ् (6 (०॥80९१००४) -- 
. नैतिक भादर्श असीम होता है | यह वर्तमान जीवन में पूर्णतः प्राप्त नहीं किया जा 
सकता । नैतिक प्रगति जितनी अधिक होती है नैतिक आदश भी उतना ही अधिक 
.. उच्च होता जाता है। अतः नेतिक आदर्श की प्राप्ति के लिए अनश्वर अथवा अमर 
. जीवन की आवश्यकता होती है । कान्‍्ट ने इसका वर्णन इस प्रकार किया है-इच्छा 


|... एवं कर्तव्य के मध्य संघर्षों को कभी भी पूर्णत: सीमित जीवन म समाप्त नहीं 








तर । अतः वर्तमान जीवन के ही . क्रम में एक भावी जीवन भी होना 
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नैतिकता की माव्यतायें... . अडेआ ला 7 का, बढ 


पुरस्कार सुख एवं दोष (पाप) का दण्ड दुःख है। परन्तु पृण्यवान इस जगत्‌ में 


बिरले ही सुखी होते हैं, अत: हमारी धारणा है कि इस जीवन के परे एक अन्य 
जीवन होता है जिसमें पुण्यवान्‌ को सुख और पाप-परायण को दुःख अवश्य मिलता 


है। माट्न्यू ने भी कहा है कि भौतिक कष्ट सार्वजनिक निन्दा तथा राज्य द्वारा 
दिया गया दण्ड भी पापी के लिए पर्याप्त दण्ड नहीं उसे भविष्य जीवन में 
उचित दण्ड मिलेगा जहाँ कि उसके कष्ट पूर्णतः उसके पापों के अनुपात में होंगे । 

नतिक आदर्श अनन्त है। यह नियत समय के भीतर प्राप्त नहीं किया जा 


 सकता। इस अनन्त आदशं की उपलब्धि के हेतु आत्मा को अनन्त समय मिलना 
_ चाहिये | अतः वह अनश्वर होनी चाहिए | परिमिति समय इस महान्‌ काय॑ के लिये _ 
अत्यन्त अपर्याप्त रहता है। सेथ का कथन है कि प्रगति मनुष्य के नैतिक जीवन 


की एक प्रधान विशेषता है | मनुष्य के जीवन का उहूश्य निस्सीम अथवा अनन्त 


है। यह उद्देश्य इत सीमित जीवन में प्राप्त नहीं क्रिया जा सकता । वतंमान जीवन 
भावी जीवन की तैयारी का काल है । मृत्यु हमारे जीवन का अन्तिम चरण नहीं है।. 


मनुष्य का कार्य असीमित है, उसकी पूति इस सीमित जीवन में नहीं हो सकती । 


 आत्मन्‌ (अहं) की क्षमता और सम्भावित शक्तियां असीम हैं । वे इत अल्प जीवन- 


काल में पूर्णरूपेण विकसित नहीं की जा सकतीं। इन श्»्तियों का पूर्ण विकास 


असीमित समय चाहता है । मनुष्य की बौद्धिक, सौन्दर्य-विषयक एवं नंतिक शक्तियां 


अनन्त हैं । उनकी प्राप्ति के लिए अह' . आत्मन) की अनश्वरता आवश्यक है। 
हॉफडिग (सरणणी०॥ 58) ने 'मूल्यों के संरक्षण” ((:०5९ए३व४०॥ ० ५०]४८४) 


का सिद्धान्त प्रतिपादित किया है। हम इस जीवन में जिन मूल्यों का अजंन करते 


हैं उनका नैतिक व्यवस्था में संरक्षण होना चाहिये। अतः यह सिद्धान्त भी आत्मा 
की अमरता का प्रतिपादन करता है। व्यक्तिगत नेतिकता 'नीति-शास्त्र की एक 


मान्यता है। नेतिक जीवन में व्यक्तिगत जीवन है । ब्यक्ति द्वारा नैतिक आदर्श की 
: प्राप्ति व्यक्तिगत जीवन में ही होती है। यदि नैतिक आत्मन्‌ अथवा व्यक्ति 
_ विश्वात्मक में पूर्णत: विलीन हो जाये तो नेतिक जीवन का अन्त हो जाता है। 


अव्यक्तिगत नैतिकता वास्तव में नैतिकता का निषेध है। नैतिक जीवन सदा 
व्यक्तिगत होता है। यह प्राकृतिक जीवन में विलय नहीं हो सकता, न यह दैवी- 


. जीवन में ही विलीन हो सकता है । 
(१०) ईइबर का अस्तित्व (एडां#शा०6 ० 6०6) 


माट्न्यू ने ईश्वर के अस्तित्व के विषय-में निम्त तक दिये हैं--.. 
- नेतिक उत्तरदायित्व--वेधातिक उत्तरदायित्व की भाँति नंतिक उदरदायित्व 


.. में भी दो व्यक्तियों का होता आवश्यक है--नतिक उत्तरदायित्व के आधीन सीमित 
.. व्यक्ति तथा अनन्त व्यक्ति अर्थात्‌ ईश्वर जो कि समस्त नैतिक उत्तरदायित्व का 

.. स्रोत है। नेतिक उत्तरदायित्व, व्यक्ति और समाज के मध्य एक सामाजिक सम्बन्ध 
.. नहीं है, क्योंकि समाज उसके सम्रस्त कार्यों का विशेषतः उसके आन्तरिक प्रयोजनों: 

































है 0 मे द नीति-शास्त्र 


एवं अभिप्रायों का ज्ञान नहीं रख सकता । राज्य भी इसी कारण नैतिक उत्तरदायित्व 
का स्रोत नहीं हो सक॥ा। मािल्यू का मत है कि नैतिक उत्तरदायित्व “अहूं' के 
- आदश्श स्वरूप द्वारा उसके वास्तविक स्वरूप पर लागू नहीं किया जा सकता । यदि 
मैं स्वयं ही अपने उत्तरदायित्व का खोत हूं तो मैं उसे परिवर्तित करने या हृदा 
लेने का अधिकार रखता हूं। परस्तु मैं वास्तव ने कभी भी नैतिक उत्तरदायित्व 
की अपनी भावना को नष्ट नहीं कर सकता । अतः न समाज, में राज्य और न 
असीम आत्मा ही नैतिक उत्तरदायित्व का स्रोत है। अतः ईश्वर (परमात्मा) ही 
तैतिक उत्तरदायित्व का स्रोत हो सकता है. क्‍योंकि वह हमारे समस्त कार्यों को 
तथा हमारे आन्तरिक प्रयोजनों और अभिप्रायों को जानता है, वह अच्तर्यामी है । 
.._ ज्ैतिक प्राणियों का उत्तरोत्तर ऋ्रम--नैतिक प्राणियों का एक उत्तरोत्तर हे 
क्रम होता है। जगत में कुछ व्यक्ति अन्य व्यक्तियों की अपेक्षा अधिक पूर्ण होते हैं । 
अधिक पूर्ण व्यक्ति अधिक व्यक्तियों के सम्मुख आद ग॑ प्रस्तुत करते हैं ।. हम सबवेदा 
पवित्र व्यक्तियों (साधु-सन्‍्तों) के उदाहरणों से प्रेरित होते एवं श्रेष्ठ बनते हैं । 
अतः हम यह कल्पना कर लेते हैं कि एक सर्वाधिक पवित्र पूर्ण व्यक्ति अर्थात्‌ 
परमेश्वर होता है जो कि समस्त-पूर्णत्व की चरम सीमा है । यह पवित्रतम तथा 
पूर्णतम होता है। के 
नैतिक नियम -कान्‍्ट की भाषा में यह एक बिना शर्ते अथवा निरपेक्ष 
आदेश है। हमें नैतिक नियम का पालन करना चाहिये परन्तु नैतिक अव्य क्तिगत 
होता है। इसे नैतिक नियम इस कारण वहा गया है क्योंकि यह ईश्वर के पूर्णत्व 
की अभिव्यक्तित होती है। नैतिक तियम मनुष्य में ईश्वर की ध्वनि है। दूसरे शब्दों 
"जे इस प्रकार कहा जा सकता है कि नैतिक नियम की वास्तविक पति तब होती 
: हैं जब इसका दर्गन एक पूर्ण आत्मा में हो जो कि इसका बोध हमें प्रदात करता है 
. तथा इसे हमारी कामनाओं के ऊपर इतनी शक्ति प्रदान करता है कि यह प्रभु 
. के साथ संवाद में तल्‍लीन कर सके । हमारी नैतिक प्रकृति का ढाँचा केवल एक ही 
_ प्रकार से समझ में आ सकता है कि हम एक उहूं श्य की प्राप्ति के लिये जीवन 
. व्यतीत करें । यह उद्दे श्य “वह पूर्णत्व है जो कि समस्त ब्रह्माण्ड में पवित्र नियम के 
सहित ब्याप्त है । कट क ाओ क  क कफ आल, पक 
.. नैतिक नियम--इस जीवन में पुण्यात्माओं को पर्या प्त पुरस्कार तथा पापा- 
. त्माओं को पर्याप्त दण्ड नहीं मिल पाता । शारीरिक, सामाजिक एवं राजनीतिक 
. उत्पीड़न पापों के पर्याप्त दण्ड नहीं हैं | अतः यह धारणा बन गई है: कि पुण्यात्मा 
.. और पांपात्मा दोनों अपने  सत्‌-असत्‌ कर्मों का उपयुक्त पुरस्कार अथवा दण्ड 
अपने भावी जीवन में तैतिक शासक तथा निर्णायक अर्थात्‌ ईश्वर के हाथों से प्राप्त 
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नेतिकता की मान्यतायें 5 के - इैचढ 


दु:ख मिलना चाहिये । परन्तु धर्म मनुष्य की आन्तरिक इच्छा पर निर्भर करता है । 
सुख बाह्य परिस्थितियों पर आश्रित होता है | हमारी इच्छा हमारी अपनी होती है 
तथा हमारा उस पर अपना नियन्त्रण होता है। अतः धर्म हमारी इच्छा पर 
आधारित है, परन्तु हमारे सुख बाह्य परिस्थितियाँ उस पर आधारित नहीं 
होते । अतः कान्‍्ट ने कहा है कि जगत में कोई ऐसा सर्वोच्च व्यक्ति होना. चाहिये. 
जो कि धरम के लिये सुख की व्यवस्था कर सके क्योंकि वह आन्तरिक व बाह्य. 
जगत में सत्ताधारी एवं नियन्त्रणऊर्ता है । “नेतिक जीवन का अर्थ नैतिक, आदर्श 
की ओर निरन्तर बढ़ने वाला जीवन है। सेथ का कथन है, “नैतिक जीवन का सार, 
आदर्श जीवन अर्थात्‌ उस जीवन की प्राप्ति की आकांक्षा जो अभी तक प्राप्त नहीं 
हो सका तथा जिसका निर्णय वास्तविकता और आदर्श के मध्य चल्नने वाले संघर्ष 
द्वारा होता है। अतः यह प्रश्न उठता है कि इस नैतिक आदशे का स्रोत तथा 
अधिष्ठान क्या है ? इसका यह उत्तर देना कि यह पूर्णतः: आत्मगत अर्थात्‌ हमारी ._ 
वास्तविक सिद्धि का चल प्रतिबिम्ब है आदर्श के आकर्षण को करना है। इससे 
. आदर्श एक ऐसी मूर्ख व कल्पित इच्छा बन जायेगा जिसके एक बार ज्ञात हो जाने 
. पर हम वर्तमान स्थिति से सन्तुष्ट होकर उसका पीछा करना छोड़ देंगे । वास्तविकता 
. से सदा दूर रहँने' वाला आदर्श एक महत्तम भ्रम होगा ।”* नैतिक आदर्श सदा रहने. 
. वाली वास्तविकता है.।. यह निस्सीम व्यक्ति अर्थात्‌ ईश्वर के तत्व की सर्वोच्च 
 अशिव्यक्ति है। “अः्दर्श अवास्तविकता नहीं है वरन्‌ यह वास्तविकता तत्व की 
अभिव्यक्ति और उसका प्रवक्‍ता है। जो हमारे लिए आदर्श है वह दूसरी ओर 
वास्तविक है। आदर्श के पीछे वास्तविकता निहित होती है ।/ | #.. 
ईश्वर सर्वोच्च नैतिक व्यक्ति है। बह सदा से पूर्ण है. तथा उसमें नैतिक 
आदर की पूर्ण सिद्धि निहित है । सीमित आत्मन्‌ में भी वही व्यापक है । वह इससे 
परे है। नैतिक आदर्श ईश्वर के नैतिक पूर्णत्व का अपूर्ण प्रतीक हैं। मनुष्य को सदा 
देवी पूर्णता की प्राप्ति के लिये प्रथश्त करना चाहिये। उसे ईएवर के समान पूर्ण बनने 
ग प्रयत्न करना चाहिये तथा ईश्वर की नैतिक पूर्णत्व का अनुसरण करना चाहिये। 
हमारा नैतिक आदर्श देवी सत्य में निहित है।. मद 2 मी 
.... रंशडेल का कथन है, 'पूर्ण नैतिक नियम अथवा नेतिक आदर्श का 
अस्तित्व भौतिक यदार्थों में सम्भव नहीं है। वह किसी व्यक्ति विशेष के मस्तिष्क 
में भी नहीं रहता । हम नैतिक आंदर्श को तभी दृश्य जग्त्‌ की भांति बुद्धिप्वक ._ 
वास्तविक मान सकते हैं जबकि हम एक ऐसे आत्मा के अस्तित्व में विश्वास करें. 
जिसके लिये सच्चा नैतिक आदर्श पहले से ही वास्तविक हो तथा जो हमारे नैतिक ._ 
'"र्णयाँ के सत्य का आधार हो । तभी हम सत्‌-असत्‌ की एक ऐसे निरपेक्ष भापदंण्ड 


: हो विश्वास कर सकते हैं जो कि किसी व्यक्ति की वास्तविक इच्छाओं और उसके. 


_स्तिविक आदशों से उतना ही स्ववन्‍्त्र होता है जितने. कि प्राकृतिक जगत के 
। । | 3८ इथ्कल । प्रिसिपल, प० ४३०॥ | | ; ० कद शक 0 कमा मम कल 





































रै जम 


३५० मर जी _नीति-शास्त्र 


घिद्धान्त स्वतन्त्र होते हैं । ईश्वर में विश्वास का अर्थ वस्तुगत अथवा निरपेक्ष नैतिकता 
की पूर्व मान्यता है। नैतिक आदर्श आत्मा के अतिरिक्त किसी भी प्रकार और कहीं 
नहीं जा सकता । अतः निरपेक्ष नैतिक आदर्श एक ऐसे आत्मा में ही रह॑ सकता है 
क्योंकि वह ईश्वर के आत्मा में रहने वाले नैतिक आदर्श का प्रतीक होता हा 
(११) विध्व की बौड्धछक रचना...ः कम 
(एशाणा॥] (०णा७(एां०ा ० (॥6 ऐगऑं१श४९)-- कि 
.._ जगत्‌ नैतिकता का उपयुक्त क्षेत्र है। यह नैतिक मूल्यों के प्रति उदासीन 
नहीं है। यही वह क्षेत्र है जो हमें नैतिक आदर्श की प्राप्ति के अवसर त्रदान करता 
है। यह ईश्वर की अभिव्यक्ति है जो कि विश्व के द्वारा अपने उद्दंश्य की पूर्ति 
करता है। मनुष्य का नैतिक आदर्श ईश्वर के उस उद्देश्य का अंग है जो विश्व 
के द्वारा पूर्ण किया जा रहा है। मनुष्य का नैतिक हित विश्व-हिंत का एक अंग 
है। यह विश्व के उद्देश्य का एक अनुपम अंग तथा एक महत्वपूर्ण तत्व है। इस 
प्रकार जगत एक नैतिक शासन है, जिसका उद्देश्य विश्व की प्राप्ति करना है। 
_ इसकी रचना बौद्धिक आधार पर हुई है। विश्व ईश्वर के उददंश्य का साकार 
स्वरूप है। मनुष्य का नैतिक आदर्श देवी-लक्ष्य का। एक तत्वं है। इस प्रकार विश्व 
एक नैंतिक व्यवस्था है। मनुष्य का नैतिक आदर्श ईश्वर के नैतिक पूर्णत्व का अपूर्ण... 
प्रस्फूटन है । ईश्वर, नैतिकता का अन्तिम खोंत है। वास्तविकता शने: श्ने: ईश्वर 
के उद्देश्य की प्राप्ति कर रही है। मनुष्य का नैतिक उद्दं श्य ईश्वर के नैतिक उ्दं श्य 
का अनिवार्य अंग हैं। यदि नैतिक; वस्तुगत रूप से सत्य है तो ईश्वर के विश्व. 
उद्देश्य का अनिवायं अंग होना चाहिये अन्यथा यह मनुष्य के मस्तिष्क की एक द 
आत्मगत उपज मानी जायेगी | इंसका मनुष्य के मस्तिष्क के साथ सापेक्ष सम्बन्ध _ 
होता है । इसका कोई बस्तुगत एवं सावंभोीमिक महत्व नहीं होता । रेशडेल ने ठीक 
ही कहा है, “विश्व का कोई उ्द श्य अथवा भौतिक लक्ष्य होना चाहिये जो कि उस 
लक्ष्य की इच्छा करने वाले मस्तिष्क को तकेपूर्ण प्रतीत हो तथा उस उ्द श्य की 
प्रकृति कम से कम अंशतः हमारे नैतिक निम्ममों द्वारा प्रकट होनी चाहिये। न्याय- 
. संगत मानवीय निर्णय जैसे शुभ ठहराये वह देवी-उह्ं श्य का अंग होना चाहिये तथा 
.. उसे उद्देश्य का शेष भाग होना चाहिये जो मानवीय निर्णयों के आधारभूत सिद्धान्तों 
की कसौटी पर शुभ सिद्ध हो सके । वस्तुगत रूप से न्‍्याय-संगत नैतिकता में विश्व 
क स्वरूप का विश्वास निहित है ।* विश्व का भी कोई बौद्धिक लक्ष्य 
चाहिये जो पूर्ण विवेक के आधार पर शुभ कहा जा सके । हमा री बुद्धि उमारे 


होना चाहिये जो उस बुद्धि का 








ब तक विश्व बुडिअधान 
या बौद्धिक नहीं कहा हा, 
हैकियह बुद्धियुक्त 
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नैतिकता की मान्यतायें.... द क्‍ जी ३२५१. 


मनीषा द्वारा घोषित शुभ की प्राप्ति के लिये प्रयास करे । यह विश्वास, कि विश्व 
का बुद्धियुक्त उदद श्य होता है, निरपेक्ष नैतिकता की एक काल्पनिक मान्यता है। 
इस प्रकार विश्व की एक ईश्वरीय रचना नैतिकता क्री एक मान्यता है । 
(१२) काल तथा अमंगल को वास्तविकता 

(९॥॥।ए 07 प्रज्मा& आा0 एशं। ) 

रंशडेल (7९95॥09॥) के अनुसार वस्तुगत नतिकता के लिये यह आवश्यक 

है कि मनुष्य के नैतिक प्रयास जो कि काल की मर्यादा के भीतर हों, वास्तविक हों 
तथा क्रमश: उदं श्य की पूर्ति करते जायें । अतः नैतिकता काल की वास्तविकता तथा 
उसके वस्तुगत स्रोत को एक प्व्व-मान्यता के रूप में स्वीकार करती है। काल मनुष्य 
की आत्मा का आत्मगत ($00]७०४२०) गुण नहीं है। इसका अस्तित्व बस्तुगत _ 
(00]००४४९) है । इसके अभाव से मनुष्यों के स्वतन्त्र नेतिक प्रयत्नों का कोई महत्व 
भौर मूल्य नहीं रहेगा । रेशडल ने कहा है, “कालहीन वास्तविकता का- सिद्धान्त : 
विश्व के इतिहास को अर्थहीन तथा मनुष्य के प्रयत्नों को व्टर्थ कर देता है। “ 


काल वास्तविक है, परन्तु काल का अस्तित्व ईश्वर में किस प्रकार होता है, यह हम 
नहीं जानते । इस प्रकार अशुभ भी वास्तविक है क्योंकि स्वतन्त्र कार्यों द्वारा दोषों 


पर विजय पाने में ही नैतिकता निहित है ।. अमंगल का अस्तित्व स्वीकार त करने 





पर नेतिकता एक निरथथेंक कल्पना बन जाती है । 5 हक 


76. पूवे पुस्तक दृष्ठ २३४२३ ४ 























नेतिक सापेक्षता 













































नीति की सापेक्षता (प्थिक्षांशाए ० ० भा 
नैतिक सापेक्षताबाद की यह मान्यता है कि सब व्यक्तियों के ऊपर लागू हो 








सकने वाले सार्वभौम नैतिक नियम नहीं होते। ने तिकता की सापेक्षता को सिद्ध करने 
के लिए इस मत द्वारा दी गई विभिन्न युक्तियां इस प्रफार हैं- (१) भूतकाल में 
अलग-अलग समुदायों में अलग-अलग आचार सहितायें रहीं । पूर्व के लोगों में बहु 
विवाह का रिवाज रहा । पश्चिम के लोगों में एक विवाह का प्रचार रहा। पहले 

न्दुओं में विवाह-विच्छेद और विधवा-विवाह निषिद्ध माना गया। लेकिन ईसाई 


और मुसलमान दोनों ने इन्हें बंध माना । भारत के कुछ आदिवासी समुदायों में 
बहुपतित्व का प्रचार रहा । दूसरे देशों में यह निषिद्ध मानता गया | (२) इस समय 


भी अलग-अलग समुदायों में आचार-सहितायें अलग-अलग हैं । हिन्दू और मुसलमान 
शराब पीता पाप समझते हैं। लेकित पाश्चात्य देशों में रात के भोजन के साथ 
शराब पीना भोजन का एक अनिवाय अंग है। ईसाई मृत पत्नी की बहिल से शादी 
करना निषेध मानते हैं। हिन्दुओं के यहाँ यहु आम रिवाज है। हिन्दू धर्म में चाचा 
या मामा की लड़की से शादी करता अधमं है। लेकित मुसलमान धर्म में इसकी 
आज्ञा है। (३) एक ही समुदाय के अन्दर अलग-अलग समयों में अलग-अलग आचार 
सहितायें पाई जाती हैं। भूतकाल में हिन्दू लोग विधवा का अपने पति की चिन्ता 
पर पति के साथ सती हो जाता बड़ा पृण्य का काम समझते थे । लेकित अब वे ही 

गरेग इसे पाप स»्झते हैं । भूतकाल में, हिन्दुओं में बच्चों का गंगा सागर में फेंकता 
बड़ा पुण्य समझते थे लेकित वे ही आज इसे जघन्य अपराध मानते हैं। (४) व्यक्तियों 
के नैतिक निर्णय उनकी भावताओं पर निभंर होते हैं। एक ही व्यक्ति एक ही परि- 
स्थिति में अलग-अलग समयों में अलग-अलग भावों का अनुभव करता है ओर अलग- 
अलग व्यक्ति एक ही परिस्थिति में अलग-अलग भावों का अनुभव करते हैं। भाव 
व्यक्तिगत चीजें हैं, परिवर्तित होते रहते हैं। मनोदशाओं स्वभावों और परिस्थितियाँ 
के अनुसार उनमें परिवतंन होते हैं। इसलिए तेतिक निर्णय भावों पर आश्चित होते 
से सापेक्ष होते हैं। (५) ताकिक प्रत्यक्षवादियों (.08080 7०५85) का मत 
है कि तथाकश्ति नैतिक निर्णय सावेभौमिक निर्णय नहीं होते, क्योंकि वे जिन वस्तुओं 
के बारे में होते हैं उनका अनुभव से सत्यापन (छाए ५९७४08०॥ नहीं 




















... को निक्ृष्ठ आँका जाता है । इस तरह का मुल्यांकन सिद्ध करता हैं कि हम नैतिकता 


है कि इन्द्रियों के अनुभवों से उनका सत्यापत् न 





नैतिक सापेक्षता..... जप 5 अप कम 5 शो पक व 


नैतिक मानक मानते हैं + कुछ उपयोगिताबाद को मानते हैं; कुछ आत्मोत्कर्षवाद को 
कुछ मानक को मूल्य के रूप में मानते हैं, कुछ अन्तः:प्रजावादी हैं, कुछ हिंसा और 
'शकित के प्रशुंसक हैं, कुछ अहिसा और प्रेम के पुजारी हैं। इससे यह स्पष्ट हो जाता 
- है कि नैतिकता सापेक्ष है । द 


(२) नीति की सापेक्षता की आलोचना 
((म्रंधलसंद्रा त॑ एशबराशं(ए 6 का बा।ए)-- 

(१) यह सम्भव है कि नैतिक नियम विभिन्‍न कालों में कई परिस्थितियों 
के अनुसार बदल जायें। 'फिर भी उनमें ओत-प्रोत जो नैतिक आदंश हैं वह सदा 
. एक बना रहता है। अलग-अलग कालों और देशों में जो बदले हुए नंतिक नियम हैं 

-उत्तके मध्य नैतिक आदर्श निरपेक्ष बना रहता है। लोगों के किसी समुदाग्र में विशेष- 
विशेष कालों में जो नैतिक नियम प्रचलित रहते हैं वे निरपेक्ष और अप्ररिबर्तनशील 

नेतिक सिद्धांत नहीं हैं। यहाँ तक तो नैतिक सापेक्षतावादी ठीक कहते हैं ।. वर्तमान 
_ आचार-संहितायें विशेष परिस्थितियों में ही लाग होती. हैं और उन शाश्वत और 
_ अपरिवतंनशील नैतिक सिद्धान्तों के प्रकाशन हैं । (२) कार्यों के ऊपर दिए जाने वाले 

नैतिक निर्णय, सर्वोत्तम: आचार-संहिता के अनुसार दिये जाते हैं, केवल हमारी अपनी 
स्थान विशेष की संहिताओं के अनुसार नहीं । (३) विभित्न आचार संहिताओं. की 
.. तुलना कर उनका मूल्य आँका जाता है, तत्पदचात्‌ उनमें से कुछ को उत्कृष्ट और कुछ 


की एक निरपेक्ष संहिता में विश्वास करते हैं और उनका अस्पष्ट सा ज्ञान भी रखते 
हैं। (४) अगर कुछ आचार-संहिताओं को अन्य से श्रेष्ठ न माना जाये तो आंदमी का. 
नेतिक प्रगति के लिए जान-बूझकर प्रयत्न करता असम्भव होंगा। अगर आचार- 
सहिताओं का ताकिक दृष्टि से मूल्यांकन न हो तो आदमी के प्रयत्न निरर्थक होंगे. 
.. ओर नैतिक प्रगति असम्भव हो जायेगी । (५) नैतिक निर्णयों के साथ-साथ नैतिक 
. भावनाये पाई जाती हैं, लेकिन वे भावनाओं के द्वारा निर्धारित नहीं होते। नैतिक 
निणयों का प्रामाण्य नैतिक भावनाओं के ऊपर आश्वित नहीं होता । उनका प्रामाण्य 
उनकी वस्तु निष्ठता पर अर्थात्‌ नैतिक तकं-बुद्धि के द्वारा निर्धारित नैतिक मानक के साथ / 
ऐच्छिक कर्मों की संगति या असंगति होने पर निर्भर होता है । यदि वे भावनाओं प* / 
आश्रित हों तो वे अप्रमाण होंगे और विश्वास के योग्य नहीं होंगे । हम अपनी मा 
. और व्यक्तिगत इच्छाओं के अनुसार कभी नैतिक निर्णय नहीं देते । यदि ऐसा 
. रहे तो हमारा सामाजिक जीवन असम्भव हो जायेगा। (६) ताकिक 
[08०० ९०आएंशंधा) ज्ञान का एकमात्र सवंमान्य सिद्धान्त नहीं है | * 
 संशयवाद पैदा होता है जो कि असह्य होता है | चैतिक निर्णयों का रू. 
हो सकता । 
या संवेगों के प्रकाशन-मात्र हों, तो हम उन्हें सत्य या 
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+ 


फिर भी हम उनकी नैतिक मानक से संगति या असंगति होने पर उन्हें सत्य या असत्य 


कहते हैं। वे वस्तुनिष्ठ और सावंभौम होते हैं। उचित ओर अनुचित का भेद वस्तु- 
निष्ठ और सावेभौम होता है । सत्य बोलना उचित माना जाता है और जान-बूझकर 
हत्या करना अनुचित माना जाता है। अगर इन नैतिक निर्णयों को असत्य माना जाये 


तो नैतिक अराजकता उत्पन्न हो जायेगी और शिष्ट सामाजिक जीवन असम्भव हो 


जायेगा । अत: नैतिक निर्णयों को पुरुषतन्त्र या आत्मगत (507[०८०४४९०) और सापेक्ष 


नहीं माना जाता । नैतिक सापेक्षतावाद नैतिकता के लिए घातक है ।” 





नीति का मानक ओर आध्यात्मिक स्वतन्त्रता 
(शान डांश्ावेशत जाते 5छपरधिश् 7०९6७॥--4 धा००॥00) 
नैतिक मानक मनुष्य मनस की सृष्टि है जो अविद्या का नियम ([#.4७४ ० 





॥6 ॥९7ण4॥८८) से परिचालित होता है । मानस मन अहं (०४०) बुद्धि के आधीन 


है । अतः मनुष्य की नीति का मानक पहले समाज की रीति होता है । तत्पश्चात्‌ यह 
मनुष्य के व्यक्तिगत अन्तःकरण का आत्मगत आदेश अथवा विधि होता है । इसके 
पश्चात्‌ यह मनुष्य की व्यक्तिगत बुद्धि का निरपेंक्ष आदेश ((8॥०80708। ॥गञएश8- 
(ए८) होता है। परन्तु यह भी मनुष्य-मन की सृष्टि है । यह सार्वभौम सामान्य, 
ईएवरीय नियम नहीं है। जब कोई व्यक्ति साधन से व्यक्तिगत मनस को अतिक्रम 
करके अतिमानस ($79«7ा70) के स्तर में स्थिति को प्राप्त करता है, तब वह 
ईश्वरीय सावेभौम, निरपेक्ष नियम (4४950066 ॥)शं॥78 .89) से स्वतः चालित 
होता है । वह यथार्थ ईश्वरीय निरपेक्ष स्वातन्त्रय (&080[प्रा& क7९४१०॥) में भाग 
लेता है । इस तात्विक दष्टि से मनुष्य की नीति सापेक्ष है। हे 











































व ..._ सिद्धान्त और व्यवहार 


(१) विभिन्‍न सिद्धान्तों का व्यवहार से सम्बन्ध 
(सशब्रांणा त॑ जिंशशिशा परा०्०एं० 0 एब्रलां००)-. की 2 हज 
(१) विधिपरक सिद्धान्त कबीली, सामाजिक, राजनीतिक या ईश्वरीय नियमों 
का कट्टरता के साथ पालन करने का आदेश देते हैं तथा उन नियमों के उल्लंघन 
को निषिद्ध मानते हैं। वे सामाजिक, राजनीतिक या धार्मिक आदेशों के द्वारा उन 
बाह्य नियमों का पालन करवाते हैं। इस प्रकार विधिपरक सिद्धान्त हमारे व्यावहा- 
रिक जीवन पर सीधा प्रभाव डालते हैं। (२) वे अन्तः प्रज्ञावादी जो नैतिक निर्णयों 
. को अन्तर्भावना की अव्यवहित और कभी गलत न होने वाली अन्त: प्रज्ञायें मानते हैं 
वे नेतिक सिद्धान्त में विश्वास नहीं करते । उस स्थिति में सिद्धान्त का व्यवहार पर 
असर पड़ने का प्रइन ही नहीं उठता । लेकिन जो अन्‍्तःप्रज्ञावादी यह मानते हैं कि. 
अन्तर्भावना को बौद्धिक अनुशासन के द्वारा शिक्षित किया जा सकता है और अन्त- 
भावना केवल शाश्वत नतिक नियमों का ही ज्ञान कराती है, वे नैतिक सिद्धान्त के . 
. व्यवहार को प्रभावित करने की सम्भावना को मानते हैं। (३) आत्म-पूर्ण तावाद 
4. समाज में हर व्यक्ति का जो स्थान होता है उसके अनुसार व्यक्ति की क्षमताओं का 
- विकास करने के लिये कहता है। इससे यह स्पष्ट है कि नैतिक सिद्धान्त व्यवहार को 
प्रभावित करने की सम्भावना मानता है। लेकिन वह हमें विशेष कर्मों के औचित्य 
और अनौचित्य को निर्धारित करने की कोई निश्चित कसौटी नहीं बताता । आत्म- 
पूर्णता का प्रत्यय कुछ अस्पष्ट-सा है। उसमें निश्चितता का अभाव है। आत्म- 
पूर्णतावाद, आत्म-पूर्णता को. प्राप्त करने के लिये कोई निश्चित नियम नहीं 
बतलाता । (४) आत्म-पूर्णतावाद की अपेक्षा, मूल्य का मानक अधिक निश्चयात्मक _ 
और ठोस है। वह जिस नैतिक आदर्श को बताता है उसको चरिताथ॑ करने की बातें 
भी विस्तार से बताता है। पृंण॑ता प्राप्त करने के लिये वह व्यवहार में लाने योग्य 
उपाय भी बताता है। वह साधन मूल्य और साध्य मूल्यों का, अनुत्पाकक और 
उत्पादक मूल्यों का, अस्थायी और स्थायी मुल्यों में परस्पर उचित सम्बन्धों को ध्यान 
में रखकर आचरण करने को कहता है, इसेलिये मुल्य का मानक हमारे व्यावहारिक 
... नेतिक जीवन का अधिक अन्कक्ी तरह पथ-प्रदर्शन करता हैः। (५) उपयोगितावाद 
औे सुखों के कलन को मानता हैं॥ अधिकतम संख्येत को अधिकतम सुख देते वाले कार्य 
.. कौनस्से हैं, यह अनुभव और ऑगमन (0090007) “से जाना जाता है । व्यक्तियों... 
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भी सुखों का यथार्थ कलन व्यावहारिक नहीं है । हमारे लिये यह सम्भव नहीं है कि 


हम बुद्धि के तराजू में असंख्य व्यक्तियों के सुखों और दुःखों को तोल सकें, उनके 
प्रकारों और मात्राओं को- नाप सकें और यह निर्णय कर सके कि कौन-सा विशेष 





कार्य अधिकतम संख्या के अधिकतम सुख का साधक होगा। (६) उद्विकासवादी 


सुखवादी की यह मान्यता है कि उद्‌विकास की प्रक्रिया यह निर्धारित करेगी कि 


उचित क्या है अर्थात्‌ कौन-सी बात. जीवन की दीघेता ओर सम्पन्नता के लिये सामा- 


जिक स्वास्थ्य (50० 8] प०॥।६४) के लिये या सन्तुलित प्रकार के आचरण (£वर्षो- 
छपरा 70 0०0700ग्रण) या नैतिक व्यवस्था के लिये उपयुक्त होगी । इस वाद के 
अनुसार नैतिक सिद्धान्त का व्यवहार पर कोई प्रभाव नहीं पड़ता । इसे यह दिखाने 


. के लिये कि कौन-से कार्य आत्म-परिरक्षण ओर जाति-परिरक्षण के लिये उपयुक्त हैं, 
. भूतकालीन पीढ़ियों के संचित अनुभव पर निभोर रहना पड़ता है। (७) नीट्शे. का 


नैतिक सिद्धान्त अतिमानव के विकास को लक्ष्य मानता है और शक्ति-प्राप्ति, आत्म- 


स्थापना, आत्म-विवृद्धिशोषण और प्रभुत्व की नीति पर जोर देता है। नीदशे 


का सिद्धान्त हमारे नैतिक जीवन का व्यावहारिक पद-प्रदर्शन करता है, क्योंकि नीटशे 
अतिमानव के आदर्श को प्राप्त करने के साधनों को विस्तुत रूप में बताता है, 
हालाँकि यह आदर्श अस्पष्ट और अनिश्चित है । नीदशे नैतिक . मूल्यों को. सापेक्ष 
मानता है। वह सारे मूल्यों का मूल्यान्तरण करने (वराशा$४क्षप्शाणा ० (/६॥765) 
को कहता है और एक ऐसी अवस्था में विश्वास करता है जो शुभ और अशुभ से 
अतीत होगी। उसका आदश सुन्दर होते हुये भी अस्पष्ट और अनिश्चित हैं।. 
(८) गांधी जी ने अहिंसा को साध्य और साधन दोनों ही माना है। वे सिद्धान्त के 
व्यवहार पर सीधा प्रभाव मानते हैं । जिस बात में हिंसा और असत्य का समावेश है 
वह अनुचित हैं, जिस बात में अहिसा और सत्य है वह उचित है । गांधी जी नैतिक 
सिद्धान्त का व्यवहार पर सीधा प्रभाव मानते हैं । उन्होंने सैद्धान्तिक विवेचन इतना 


-नहीं किया है जितता व्यावहारिक नेतिक जीवन बीताने का स्पष्ट उपाय बताया. 
है । ब्रैडले आध्यात्मवादी आत्म पूर्णवाद को मानने वाला है। वह सिद्धान्त का व्यव- 
.. हार पर कोई प्रभाव नहीं मानता + उसने कत्तंव्य-मीमाँसा (८७७७»7५) को नीति- 
. शास्त्र की शाखा नहीं माना है। (४) जी० ई० मूर उपयोगितावादी है, लेकिन सुख- 
.. वाद को नहीं मानता । वह किकत्तेव्यमीमाँसा. को. नीति-शास्त्रीय गये 
.._ मानता है। उसका मत है कि नीति-शास्त्र का लक्ष्य नेतिक सिद्धान्तों को वास्तविक 


ब्ेैषण का साध्य 





परिस्थितियों में उत्पन्न होने. वाली जटिल और सन्देह पैदा करने वाली ,समस्याओं 
लागू करना है. और लोगों को जीवित रहने की कला सिखाना है । (१०) प्लेटो 















सिद्धान्त और व्यवहार छा 8 आए ह५७ 


सिद्धान्तों को खोजना है तथापि वह निश्चित रूप से हमारे व्यवहार पर असर डालता 
है और व्यवहार नेतिक सिद्धान्तों की जांच करके उनका स्पष्ट ज्ञान करा देता है । 


बे अरस्तू ने नंतिक हेत्वनुमान (४०0] $श708/»7) मे एक साध्य-वाक्य और ए 


हेतु-वाक्य और एक निष्कर्ष माना है। तकंना से प्राप्त नेतिक मानक का ज्ञान साध्य- 
वाक्य ()४७]०7 ?72756) है * किसी विशेष कार्य को देखना और नंतिक ग्रानक क॑ 
साथ उसकी संगति जानना हेतु-वाक्य (/(007 शि०7५$6) है । उस कार्य को करता 
निष्कर्ष ((07०।एशभं०॥) है । अरस्तू की नैतिक हेत्वनुमान की घारणा से यह प्रकट 
होता है कि कम नेतिक जीवन का सार है और वह नैतिक सिद्धान्त से प्रभावित होता 


.. है। (१२) एल० ए० रीड और बडंएव ने वर्गंसों के सजनात्मक विकास (07७७४ 














४6० प्ञ00) के सिद्धान्त को नीति में लागू किया है तथा सजकता को नंतिकता का 
सार माना है। यह नंतिक नियमों का दासों की तरह अनुसरण करने से भिन्‍न बात 
है। जिस प्रकार कोई कला-कृति सजनशील होती है उसी प्रकार अच्छा कर्म भी 
सृजनशील होता है | अच्छा कर्म सारा ही अच्छा होता है । उसका प्रेरक भी अच्छा 
होता है और परिणाम भी अच्छा होता है । अच्छे कम की अच्छाई उसकी विलक्षणठ 

. या सृजनशीलता में निहित होती है। बह अतीत में किये हुये और भविष्य में किये 
जाने वाले कर्मों से स्वंथा भिन्‍न होता है । बडेंएव- ने भी सजनंशीलता, स्वतन्त्रता या 
.. विलक्षणता को नेतिकता का सार माना, है । नैतिकता व्यक्ति के व्यक्तित्व की विल- 
-- क्षणता का प्रकाशन है । एक व्यक्ति दूसरे व्यक्ति की आवृत्ति-मात्र नहीं होता । उसका 
व्यक्तित्व विलक्षण होता है, उसका जीवन के प्रति दृष्टिकोण विलक्षण होता है और 
उसके जीवन की शली विलक्षण होती है । इसलिये उसके नंतिक कर्मों में विलक्षणता, 
स्वतन्त्रता और सजनशीलता होती है । सजक नीति के समर्थंक नंतिक सिद्धान्त का . 
व्यवहार पर सीधा प्रभाव मानते हैं।. | द 
कुछ लोगों का मत है कि नीति-शास्त्र सजनशील ((7९७४/४८) नहीं है बल्कि है द 
तकशास्त्र की तरह आलोचनात्मक (८४॥॥८०।) है। जिस तरह तकशेस्त्र पढ़ें बिना 
ही लोग सही तक कर सकते हैं, उसी तरह वे नोति-शास्त्र पढ़े बगर अच्छा जीवन 
व्यतीत कर सकते हैं। जिस तरह तकंशास्त्र का काम यथाथे तके के सिद्धात्तों को 
















खोजना है उसी तरह नीति-शास्त्र का काम कर्मों की अच्छाई को निर्धारित करते... 


वाले नतिक सिद्धान्तों को खोजना है. जिस प्रकार तर्कशास्त्र को जानने वाला अपने न्‍ 
और दूसरों के तकों के दोषों को पकड़ लेता है और उन दोषों से बच सकता है, 


# उसी प्रकार नीति-शास्त्र को जानने वाला अपने और दूसरों के कर्मों की वुराइयों 
सकता है । तके- 





को पकड़ सकता है और भविष्य में उन बुलइयों से स्वयं को बचा 



































बेशक: कह द ती ति-शास्त्र 


! सिखाता । वह सारी कलाओं के कार्यों का अध्ययम करता है, उसमें निहित रहने 
. वाले नेतिक नियमों को खोजता है, उन सिद्धान्तों के प्रकाश में उन कार्यों के नैतिक 
मूल्य का निर्धारण करता है, वसे ही बसे तक-शास्त्र सारे विज्ञानों के. निर्णयों का 
अध्ययन करके उनमें छिपे हुये ताकिक सिद्धान्त को खोजता है और प्रामाण्य या 
अप्रामाण्य का इन सिद्धान्तों की रोशनी में निर्धारण करता है। जिस प्रकार ए 
कुशल तकंशास्त्री कुतकं की सहायता से बाल की खाल निकाल कर अपनी अशुद्ध 
.. युक्तितयों का समर्थन करके दूसरों को धोखा दे सकता है, उसी प्रकार एक कट 
|... किकतेव्य-मीमांसक ((४5पां )) अपने उचित कर्मों का समर्थन करके दूसरों को धोखा 
... दे सकता है| दोनों ही मामलों में सैद्धान्तिक अध्ययन-मात्र से व्यावहारिक लाभ 
होना आवश्यक नहीं है ।! 
(२) चिन्तनशील जीवन ओर कमंठ जीवन 
.._[(णस्‍रशाए)ब्रा१९ ॥[९ आ0 4९॥४९ ॥०)--- 


2 कह प्लेट ने चिन्तनशील जीवन को कर्मठ जीवन से बहुत ऊँचा माना है क्योंकि 
इसका विचारों या सनातन आकारों (8/७79] 90775) का अनुभवाततीत (पराधवा- 


$0670079] ) दुनिया से सम्बन्ध होता है जबकि कमंठ जीवन का सम्बन्ध संवेदनी य 
नश्वर वस्तुओं या विचारों की छाया से होता है। 
परन्तु अरस्तू के अनुसार नीति-शास्त्र का मुख्य उद्देश्य नतिक सिद्धान्तों की 
खोज है तथा नेतिक सिद्धान्तों का नैतिक व्यवहार पर प्रभाव अवश्य पड़ता है क्योंकि 
नेतिक व्यवहार से ही नतिक सिद्धान्त के औचित्य की परीक्षा होती है और व्यक्ति 
को इसका स्पष्ट ज्ञान होता है। उसकी यह मान्यता है कि नेतिक न्याय में व्याप्ति- 
वाक्य, पक्ष-वाक्य और निष्कषं सम्मिलित होते हैं । बुद्धि द्वारा नैतिक माप-दण्ड का 
ज्ञान व्याप्ति ज्ञान है । विशेष क्रिया का प्रत्यक्ष और नैतिक माप-दण्ड के साथ उसके 
सामज्जस्य का ज्ञान पक्षज्ञान है। क्रिया का करना निष्कर्ष है। अरस्तू के नैतिक 
. न्याय के प्रत्यय से यह स्पष्ट है कि कम नैतिक जीवन का सार है जिस पर नेतिक 
सिद्धान्तों का प्रभाव पड़ता है । 2 कम न 
(३) नीति-शास्त्र ओर तके-श्ास्त्र (0005 ॥0 ॥,/०ाॉ८) स 


20 ४० कुछ विचारक यह मानते हैं कि नीति-शास्त्र रचनात्मक नहीं है, बल्कि तक॑- 
.:: शारतर की तरह आलोचनात्मक है । जिस प्रकार तके-विद्या का अध्ययन किये बिना 




















सिद्धान्त और व्यवहार हि द हे इ५ थे 


ओर दूसरों के आचरण के दोषों को ज्ञात कर सकता है और अपने भावी कर्मों में 
सुधार ला सकता है। जिस प्रकार तक-विद्या के अध्ययन से मनुष्य में चिन्तन की 
योग्यता नहीं होती उसी प्रकार नीति-शास्त्र से भी नैतिकता उत्पन्न नहीं होती । 
संद्धान्तिक विज्ञान के रूप में इन दोनों का कायं आलोचनात्मक है, रचनात्मक नहीं । 
यह व्यावहारिक विज्ञान या कला नहीं है । नीति-शास्त्र आचरण की कला नहीं है, 
यह हमें नैतिक जीवन व्यतीत करने का कौशल नहीं सिखाता। सभी कलाओं के 
आधार-भूत नैतिक सिद्धास्तों को निश्चित करने के लिए यह उनके कार्यों का अध्ययन... 
. करता है। जिस प्रकार तकं-शास्त्र सभी विज्ञानों के निर्णयों में निहित चिन्तन के : 
नियमों को खोजने के लिए उनका अध्ययन करता है और इन नियमों के अनुसार 
उनकी शुद्धता और अशुद्धता निश्चित करता है, उसी प्रकार नीति-शास्त्र भी समस्त 
. कलाओं के आधारभूत नैतिक सिद्धान्तों को निश्चित करने के लिये उत्तकी कृतियों का... 
अध्ययन करता है और नैतिक सिद्धान्तों के अनुसार उनका मूल्यांकन करता है । जिस 
प्रकार एक कुशल ताकिक अपने गलत तके को भी दिखावटी शब्दताल और बाल की 
खाल निकालने वाली दलीलों द्वारा दूसरों को धोखा देकर सिद्ध कर सकता है, उसी 
प्रकार एक चालक कत्तंव्याकत्तव्य विशेषज्ञ (28805) भी बुरे कर्म को अपने तकों ' 
द्वारा अच्छा सिद्ध कर सकता है। यह बात दोनों के सम्बन्ध में सत्य है कि इनके 
संद्धान्तिक अध्ययन से कोई व्यावहारिक लाभ नहीं होता । .* । 


































































३६. राजनंतिक नीति-शास्त्र को समस्‍यायें 
(१) राज्य (8/8९) 
द राज्य सर्वाधिक महत्वपूर्ण सामाजिक और नैतिक संस्था है । “यह सामाजिक 
.. सम्बन्धों का सर्वोच्च नियामक है |” यह अपने नागरिकों के जीवन और सम्पत्ति की 

. रक्षा करता है। यह अराजकता और कान न के व्यक्तिक्रम को रोकता है। यह विधान 

निर्माण करता है और उसे लागू करता है । इसका पृष्ठपोषक अधिभौतिक आदेश 
. है। वह नागरिकों के शान्तिपर्ण जीवन का आश्वासन देता है । न्याय और उपकार 
|. इसके नैतिक कार्य हैं। इसका प्रारम्भिक कार्य न्याय करना है और गौण कार्य उपकार हि 
।.. करना है | इसे उन अपराधियों को दण्ड देना चाहिये जो दूसरों के अधिकारों का... 
. अपहरण करते हैं और इसे अपने नागरिकों के भौनिक और आध्यात्मिक कल्याण का 
उत्कर्ष करता चाहिये। 




















नराज्यवाद (074०॥8$77) मानव स्वभाव को तत्वतः अच्छा समझता है।.. 








.।. राज्य-शासन अनावश्यक है| यह तत्वत: एक बुराई है, क्योंकि इसका आधार बल- 
। । प्रयोग है । अत: राज्य का उन्मूलन होना चाहिये । आदर्श समाज-व्यवस्था प्रेम और 
.. सहानुभूति पर आश्रित सहयोगपूर्ण स्वतन्त्र समाज है । 

_ यह मत श्रान्तिपूर्ण है। मानव स्वभाव पूर्णतया अच्छा नहों है । यह शुभ 
और अशुभ का मिश्रण है । राज्य को अपने नागरिकों के आत्म-लाभ और आात्म- 
विकास के हेतु बल-प्रयोग द्वारा मनुष्य के बुरे स्वभाव का विरोध करना चाहिये । 
उसे दूसरों के आक्रमणों से प्रत्येक नागरिक के जीवन और सम्पत्ति की रक्षा करनी 

. चाहिये तथा आत्म-प्रकाशन के लिये उसे अधिक से अधिक अवसर देने चाहियें। 
.. वस्तुतः नराज्यवादी का स्वप्न सिद्ध होना असम्भव है। यह स्वतन्त्रता के बहाने 
. निषिद्ध कर्मों को करने की अनुमति लेना चाहता हैं। राज्य का उन्मूलन करने-का 
कोई भी प्रयत्त समाज-व्यवस्था और मानव-हित के लिये घातक होगा | द 
(२) क्‍या राज्य अहिसा पर आधारित हो सकता है 

((शा (6 5(806 86 995९0 णा 'रिएा शंकर) है. द 
राज्य को जनता की सामान्‍य इच्छा पर आधारित होना चाहिये। जनता 








 राजनंतिक नीति-शास्त्र की समस्‍यायें हु | . 05 इक: 


ट्रीनी चाहिये । राज्य का जो बल-प्रयोग प्रतीत होता है वह अन्तिम रूप से नागरिकों 


के उत्कृष्ट आत्माओं की इच्छाओं का ही आरोपण है । “राज्य के आदेश का पालन 
नागरिक के अच्छे आत्मा के ही आदेश का पालन है।” कोई भी अन्य सामान्य 
व्यवस्था राज्य की स्थानापत्न नहीं हो सकती । अहिंसा भी उसका आधार नहीं 

हो सकता । उसे अपराधियों को दण्ड देना पड़ता है; भौतिक बल द्वारा उपद्रवों 
और विद्रोहों को शान्त करना पड़ता है; और हिंसा से आक्रमण का प्रतिकार करता... 
पड़ता है। अहिसामूलक राज्य को व्यवहायें समझना मनुष्य के शुभांशुभ तत्वों से. 


निर्मित जठिल स्वभाव को विस्तत कर देना है। सामरिक शक्ति राज्य का अत्याव- 








शयक साधन है । 


(३) क्या राज्य स्वयं एक लक्ष्य है ? (75 (॥९ 54(6 ॥ 00) 


राज्य स्वयं एक लक्ष्य नहीं है। नागरिकों के सर्वोच्च शुभ की प्राप्तिका 
उपाय है । आत्म-लाभ अथवा व्यक्तित्व की सिद्धि अथवा सर्वोच्च मूल्यों की प्राप्ति 
उच्चतम व्यक्तिगत और सामाजिक शुभ है । राज्य को समाज की दढ़ और शान्ति- 


पूर्ण व्यवस्था का आश्वासन देना चाहिये जिसके अन्तगंत प्रत्येक व्यक्ति सर्वोच्च शुभ 
. की सिद्धि कर सक्रे । उसे व्यक्तियों को आत्मप्रकाशन और आत्म-लाभ के लिये अधिक 
से अधिक अवसर प्रदान करने चाहियें । राज्य को व्यक्तियों की स्वतन्त्रता अपहरण 
नहीं करती चाहिये और उन्हें जड़ यन्त्र के तुल्य नहीं बनाता चाहिये । राज्य को 
व्यक्ति का स्थान ग्रहण नहीं करता चाहिये। यदि वह उसकी स्वतन्त्रता का हनन 


करता है, तो यह उसके अपने नैतिक प्रयोजन के लिये घातक होगा । 


(४) क्‍या व्यक्ति को विद्रोह का अधिकार है ? 
(प्4$ 4 ?िशा5०ा रिशा। 00 रि०१0ोपएाां0ग ? ) न 
राज्य सामाजिक सम्बन्धों का सर्वोच्च नियामक है। यह सर्वाधिक विशाल 
संघ है, जिसमें अन्य संघों का समावेश होता है। यह हमारे जीवन और सम्पत्ति को... 
सुरक्षित रखने का आश्वासन देता है । अतः नागरिकों का कत्तंब्य है कि उसंकी 


: प्रभुता का सम्मान करें । उच्छखलतापुर्वक उसकी प्रभूता में हस्तक्षेप करके अव्यवस्था 


और अराजकता को आमन्त्रित नहीं करना चाहिये। वे राजनैतिक व्यवस्था की _ 


आलोचना कर सकते हैं और उनमें सुधार करने का प्रयत्न कर सकते हैं। नागरिकों 


को. उस समय तके राज्य के विरुद्ध खुले आम विद्रोह नहीं करना चाहिये जब तक 
कि राज्य अपने कार्यों का संचालन सुचार रूप से करता है । 


सामान्य इच्छा ही राज्य का नैतिक आधार है। उसे सामा 





य॑ जनता की. 
























































३६२ मा आप .... नीति-शास्त्र 


किसी तुच्छ उद्देश्य के लिये स्थायी राजनैतिक व्यवस्था में हस्तक्षेप करने तथा 
वेधानिक अधिकारियों के विरुद्ध चलने का उन्हें कोई अधिकार नहीं है, जिससे 
असख्य जनसमुदाय का जीवन और सम्पत्ति खतरे में पड़ जाये । किसी योग्य तथा 
दूरदर्शी नेता के नेतृत्व में ही लोगों को असाधारण परिस्थितियाँ में राज्य के विरुद्ध 
विद्रोह करने का नेतिक अधिकार है। किसी विविक्त व्यक्ति को जिसका कोई 
अनुमान करने वाला नहीं है जनता को सामान्य इच्छा के विरुद्ध करने का अधिकार 


नहीं है। इस प्रकार किसी व्यक्ति को गम्भीर संकट में ही विद्रोह करने का अधिकार 
है क्‍ 


(५) युद्ध (शा) कक 
...._ राज्य सर्वोच्च प्रभु-शक्ति है। यदि राज्य दूसरे को राज्य का भय होता. 
है, तो प्रत्येक अवस्था में उसकी रक्षा करनी चाहिये । यद्यपि राज्य आम जनता की 
इच्छा पर आधारित है, तथापि वह भौतिक बल से अपने प्रभत्व को स्थिर रखता है। 
अत: अपनी पूर्णता और प्रभुत्व की रक्षा हेतु उसे भौतिक बल-का आश्रय लेना 
चाहिये। समाज की वर्नमान अवस्था में यह अकल्पनीय है कि अहिसा और नैतिक 
प्रोत्साहन के द्वारा आक्रमण का सफलतापूर्णंक प्रतिरोध कर सके ।. अत युद्ध किसी 
शुभ उद्देश्य की सिद्धि के लिये नैतिक दृष्टि से उचित है । उदाहरणार्थ, वह युद्ध 
उचित है जो किसी राज्य अथवा उसके मित्र-राज्य की प्रभ-सत्ता के लिये भयप्रद 
अक्रमणकारी के विरुद्ध अथवा निर्बेल और अरक्षित जनता पर आक्रमण करने वाले 
के विरुद्ध लड़ा जाता है। स्वतन्त्रता-प्राप्ति के लिये और दासता से मुक्ति पाने के _ 
लिये युद्ध उचित है । दूसरों को आधीन करते के लिये युद्र अशुभ है। आथिक और 
'राजनेतिक साम्राज्यवाद के लिये युद्ध अनुचित है, हिन्दू, मुस्लिम तथा ईसाई धर्म 
पवित्र उद्देश्य के लिये युद्ध का अनुमोदन करते हैं । अत: ऐसे यद्ध कौ धर्म की अनु 
 मति प्राप्त है । पे 
.... युद्ध ने नैतिक और सामाजिक विकास में एक समाजीकरण व्याक्तकरण और 
 बुद्धिकरण के प्रतिनिधि के रूप में महत्वपूण भाग लिया है।... « 
हा (१) युद्ध विभिन्‍न वर्गों के लोगों को और विरोधी रुचि के लोगों को भी 
..न्िकट ले आता है तथा सामान्य सूत्र में उन्हें आबद्ध कर देता है । लोग एक सामान्य 
. उद्देश्य के लिये अपने व्यवंसायों को छोड़ देते हैं, पारस्परिक द्वेष को भूल जाते हैं 
है य्कता पड़ने पर अपना सब कुछ, जीवन तक का उत्सर्ग कर देते 
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उछल न 


के उद्देश्य के लिये किया गया है। राइट (क्र) ने कहा है--/सभी यूगों में 
कला-कौशल का अधिकांश उत्कर्ष युद्ध की आवश्यकताओं के कारण हुआ है। 
सेनिक काल तथा विज्ञान विचार और कुशलता की उत्कृष्टतम शक्तियों को अद्भुत 


उनका हनन कर डालता है यह उनकी माताओं, स्त्रियों और बच्चों को. तीकब्र वेदना 


है । यह वाणिज्य, व्यापार, उद्योग, शिक्षा तथा चागरिक जीवन के अन्य पक्षों का 


.. के ऊपर मौत की वर्षा करते हैं और कस्बों तथा. शहरों को धाराशायी कर देते हैं 4 ४ 





 शान्तिमय नागरिक जीवन की गति का अवरोध कर देतें हैं ।॥ आर्धाः 


ह . राष्ट्रों का नेत॒त्व रे 




























राजन तिक नीतिशास्त्र की समस्‍यायें... ||॒|औ*औ7_- दम 


के निर्माता हों। यह महिलाओं की उत्तम शक्तियों को भी उत्तेजना देता है, चाहे 
बे नस बनकर सेवा करें, यूद्ध-भू-म में काम करने वाले लोगों की सहायता के लिये 
घर पर रहकर विविश्व प्रकार के उपयोगी काम करें, चाहे उन कामों को सम्भालें 
जिन्हें शान्तिकाल में पुरुष करते थे । युद्ध के भार से अनेक तुच्छ पुरुष अचानक 
असाधारण साहस के कारण ख्याति प्राप्त कर लेते हैं । 


(३) युद्ध बुद्धिकरिण का भी साधन रह चुका है। युद्ध के प्रयोजन के लिये 


अनेक वज्ञातिक आविष्कार हो चुके हैं । वायुयान, पानी के अन्दर चलने वाले जहाज, 
सुरगें, टेक, पैराशूट, विषैली गंस, संश्लेषात्मक भोजन इत्यादि का आविष्कार यद्ध 


करते हैं | साहित्य, संगीत, भवन-निर्माण, चित्रकारी और मूतिकला में जो कुछ भी 

महान्‌ है उसका अधिकांश युद्ध के कारण प्रादुभू त हुआ है । क्‍ 
तथापि युद्ध अकथनीय मानंब यन्त्रणाओं का कारण है । वह असंख्य यवकों 

को, जो राष्ट्र को सुशोभित करने वाले हैं, अगहीन और निबंल कर देता है तथा 


पहुँचाने का कारण है । यह युद्ध में संलग्न राष्ट्रों का. आथिक विनाश कर डालता 


ह्वास कर देता है। इसके कारण निब॑लों की स्वाधीनता -छिन जाती है। इससे .' 
उनका आथिक शोषण, भृखमरी तथा इसके फलस्वरूप नेतिक पतन हो जाता है । 
इससे विजयी राष्ट्रों पर प्रतिक्रिया होती है और उत्तके जातीय -अभिमान और 
उद्धतता में वृद्धि हो जाती है, जिनसे उनमें आक्रमणकारी देशभक्ति और साम्राज्य- । 
बाद का प्रादुर्भाव हो जात। है। इससे वे उत्तरोत्तर ,विलासप्रिय, और स्त्रियों के. 
तुल्य हो जाते हैं | युद्ध विजयी और विजित दोनों राष्ट्रों का. नैतिक पतन. कर देता. 
है । यह राष्ट्रों के मध्य घृणा, द्वेष, प्रतिद्वन्द्रिता और ईर्ष्या उत्पन्न कर देता है । 

युद्ध के आधुनिक यन्त्र मानव-जीवन और सम्पत्ति के लिये भयानक रूप से 
विनाशकारी हैं । बमवर्षक, लड़ाक्‌ और अन्य प्रकार के वाययान नागरिक आबादी 








वे सनिक उपकरणों, औद्योगिक क्षेत्रों तथा जीवन के लिये. आवश्यक वस्तुओं 2 गे 
ध्वस्त कर देते हैं। छाताधारी सैनिक अचानक लोगों पर छापा मारते हैं और उन 

































३६४ के ०. « मम हक अं 5 5  “ चीति-शास्त्र 


द समय-समय पर यद्ध को अवैधानिक घोषित करने व अन्तर्राष्ट्रीय विवादों: 
को मध्यस्थता द्वारा निपटाने व समझौता, संत्धि, नि:शस्त्रीकरण, अस्तर्राष्ट्रीयं न्‍्याया- 
लयों की स्थापना करने के प्रयास, राष्ट्र संघ द्वारा किये जा रहे हैं। किन्तु, अब 
तक इन उपायों से सफलता नहीं मिली है । राष्ट्र संघ ([.0880० ० )५०(0॥8) से 

बड़ी उच्च आशायें थीं, किन्तु, द्वितीय महायूद्ध से पूर्व ही उसकी स्वाभाविक मृत्यु हो 
गयी । वस्तुतः राष्ट्र संघ, शक्शिली साम्राज्यवादी राष्ट्रों द्वारा अपनी स्थिति को 
सुदृढ़ बनाने के लिये, स्थापित किया गया सगठत था। इसलिये धीरे-धीरे 

नवीन महत्वाकांक्षी राष्ट्रों ने जो तत्कालीन' व्यवस्था से असंतुष्ट थे, इस संघ से 
नाता तोड दिया और उसकी स्थिति में बाधा दी । यह संघ अबीसीनिया को इटली 
के आक्रमण से नहीं बचा सका। यह जापान को भी मंचरिया को पराजित करने 
और चीन का विनाश करने से नहीं रोक सका । द्वितीय यूद्ध के पश्चात्‌ सयुकत 
राष्ट्र संघ (0760 ९४४०४) ने अपना जीवन प्रारम्भ किया है। युद्ध का उन्मूलन 
करना इसका भी लक्ष्य है, किन्तु इसमें वही पुरानी ईर्ष्या तथा प्रतिद्वन्द्धि ता दृष्टि- 
गोचर हो रही है । 
प्रथम महायुद्ध, युद्ध को समाप्त करने के उद्देश्य से लड़ा गया था । इसे युद्ध 
का अन्त करने के लिये यद्ध कहा गया था । यह कहा जाता था कि वह विश्व को 
प्रजातन्त्र के लिये सुरक्षित बनाने के लिये युद्ध है। दूसरे महायुद्ध का लक्ष्य भी 
यूरीप के प्रजातन्त्रों की रक्षा करता बताया गया था । परन्तु युद्ध से युद्ध का अन्त 
| होना अस्म्भव है। हिसा, प्रतिद्वन्द्रिता और ईर्ष्या के द्वारा पुष्ट युद्ध सदैव युद्ध का. 
| जनक होंगा। युद्ध का अन्त केवल पारस्परिक सदिच्छा और समझौते, आशिक 
आवश्यकताओं के पारस्परिक समायोजन, तथा राष्ट्रों की प्रभता के न्यूनीकरण पर 

_ आधारित विश्व-संघ स्वतन्त्र राष्ट्रों के संघ अथवा मनुष्य जाति के स्वतन्त्र समाज 
के हीं द्वारा हो सकता है। जब तक विभिन्‍न राष्ट्रों की आथिक आवश्यकताओं का 

_ परस्पर सन्‍्तीषजनतक समायोजन नहीं हो जाता और युद्ध के कारणों का पूणंतया 

विनाश नहीं हो जाता, तव तक युद्ध को अवेधानिक करने की चिल्नाहट व्यथे 

हैगी । युद्ध का अन्त नहीं हो सकता, जब तक कि लोग आक्रमणात्मक राष्ट्रवाद 

. और सांम्राज्यवाद का परित्याग नहीं करते तथा उदात्त और विचारपूर्ण देश-भक्ति _ 
और राष्ट्रवाद को न छोड़ते हुये किसी अन्तर्सष्ट्रीय संगठन की आंधीनता स्वीकार 

































राजनंतिक नीति-शास्त्रकी समस्‍यायें. १३६५ 


उसके पुनर्जागरण की क्रिया को क्षिप्र करेगी और सा प्राज्यवादी राष्ट की लोलुपता 
का निरोध करेगी । किन्तु बल की समानता पारस्परिक सदिच्छा और समझौता, 
सहकारित्व और श्रातृत्व का भाव जो एक दृढ़ अन्तर्राष्ट्रीय संगठन को स्थापित करने. 
. के लिये आवश्यक है स्रभी दुलंभ है और युद्ध का अन्त एक सुद्रस्थ वस्तु है । 
(६) अनिवाये सेनिक भर्ती ((०४5००७४०॥) द 
... न्यायएूर्ण उद्देश्य के लिये युद्ध उचित है । कभी-कभी ऐसे ग्रम्भीर संकट के 

अवसर भी आते हैं जब कोई राज्य किसी उच्च उद्देश्य के लिये अपने सब युद्धक्षम 
और उपयुक्त शरीर वाले नवयुवकों को अनिवाय॑ भर्ती कर सकता है। उदाहरणार्थ, 
यदि किसी देश को आक्रमण का भय है या कोई आक्रमणकारी वस्तुत: उसके ऊपर . 
आक्रमण कर देता है, तो राज्य को अनिवाय॑ भर्ती तथा सब युवकों को. लड़ने के लिये द 

विवश करने लिये विधान निर्माण करने का पूर्ण अधिकार है, क्योंकि. व्यक्तिगत शुभ 
. की स्थान सदव सार्वजनिक शुभ से गौण होना चाहिये | जहाँ पर राज्य के. द्वारा 
_बल-प्रयोग अन्ततोगत्वा व्यक्तियों के शुभ की वृद्धि करता है, यह उन्हें आत्म-प्रकाशन 
तथा आत्म-लाभ के लिये अधिक उपयुक्त क्षेत्र प्रदान करता है । किन्तु कुछ दशाओं में 
जहाँ सब लोग दुढ़ता के साथ युद्ध के विरोधी हैं, अपवाद भी होने चाहियें यदि इससे . 
युद्ध सचालन पर विपरीत प्रभाव न पड़े । कभी-कभी छोटे प्रजातन्त्रात्मक राज्य के 
लिये श न्तिवादियों तथा युद्ध-विरोधियों की अन्तःकरण की स्वतस्त्रता देना दुष्कर हो 

जाता है, जबकि,वह अपन्ती सत्ता बचाने के लिये किसी तानाशाही राज्य से जीवन 
. और मृत्यु के संघर्ष में संलग्न होता है। ऐसे राज्य के लिये अपनी प्रभ-सत्ता और 


स्वतन्त्रता के त्याग की अपेक्षा. व्यक्ति की स्वतन्त्रता दमन करना अधिक अच्छा है। द 
अधिक शुभ के लिये कम शुभ का सदैव उत्सगं कर देना चाहिये । 


( ) राष्ट्रवाद अथवा देश-भक्ति (षिक्वांगाबरांगा बातें एश्रा00आव)-- .... द 
देश-भक्ति राष्ट्रवाद की भावना का एक उत्कृष्ट रूप है। राष्ट्रीय रोज्यों का 
उदभव देशभक्ति को भावना के विकास का साथी रहा है। यह एक मानसिक 
अवस्था है जिसमें अपने राष्ट्रीय राज्य के प्रति वफादारियों को सब अन्य वफादारियों क्‍ 
से जसे परिवार, गोत्र या सम्प्रद्राय के प्रति वफादारी से उत्कष्ट माना: जाता है।. 
देशभक्ति, स्वार्थ, वर्गंवाद, साम्प्रदायिकता तथा: प्रान्तीयता को भंगः कर देती है। 
. इससे सामाजिक एकता की भात्रना का विस्तार हो जाता है। इससे नागरिः ता को 
बुद्धि गहन हो जाती है और सावंजनिकता: की भावना का उदय होताः है | देशभक्त 
: अपने देश से प्रेम करता है । अतः वह अपने नागरिक और राजने तिक कर्त्तव्यों के _ 
. श्रति सच्चा होता है-। वह अपने वोट देने के अधिकार “का विचार और बुद्धिपूर्वक 
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उत्सर्ग कर देता है | देश-भक्ति की भावना व्यक्ति की उत्कृष्टतम शक्तियों को जाग्रत 

करती है और उसे उच्च स्तर पर पहुँचा देती है । यह साहस, वीयं और आत्तमोत्सगं हक 
का उद्रेक करती है। इसके अतिरिक्त वह एक सच्चा देशभक्त अन्य स्वतन्त्र राष्ट्रों का... 

आदर करता है | वह निर्बल और अविकसित राष्ट्रों के प्रति सहानुभूति रखता है। हक 
. उसे दूसरे राष्ट्रों के सदगुण का भी ज्ञान रहता है । वह कदापि दूसरे राष्ट्रों के मूल्यों 

पर अपने राष्ट्र की वृद्धि का विचार नहीं रखता । साम्राज्यवादी प्रवत्ति उसके अन्दर 

हीं होती । वह सम्पूर्ण मानव जाति को अपनी विस्तृत देश-भक्ति का विषय बनाकर 
अन्तर्राष्ट्रीयतावाद (7078007॥4आ॥) में विकसित कर सकता है। 


किन्तु विक्रृत देश-भक्ति एक बड़ा दोष है । निर्दोष राष्ट्रवाद या देश-भक्ति 
_ के विरुद्ध दोषपूर्ण राष्ट्रवाद या आक्रमणात्मक देश-भक्ति है। आक्रमणात्मक देश-भक्ति 
वह दोष है जो व्यक्ति के अन्य राष्ट्रों को दलित और निन्दित करते हुये राष्ट्र को 
उन्नत बनाने के लिये प्रेरित करता है। यह केवल अपने राष्ट्र को ही ईश्वर के द्वारा 
चुना हुआ मानता है और अन्य राष्ट्र को उसकी अपेक्षाहीन समझता है। यह उसका 
दृढ़ विश्वास होता है। वह साम्राज्यवाद (॥रएशा+भ्वीला। ) का समर्थंक बन जाता है 
.... और सोचता है कि उसकी सरकार को अन्य राष्ट्रों का शोषण करना चाहिये तथा 
| शोषित राष्ट्र का उसके राष्ट्र के विरुद्ध कोई अधिकार ही नहीं है। इस प्रकार विक्ृत 
| .। देश-प्रेम आक्रमणात्मक राष्ट्रवाद और साम्राज्यवाद में पतित हो जाता है। वह अन्य 
|. राष्ट्रों के विरुद्ध शत्रुभाव को जन्म देता तथा युद्ध और उसके परिणाम मानव-यन्त्रणा 
| का कारण बनते हैं । शक्तिशाली और स्वार्थो राष्टों की देश-भक्त ने शुभ से अधिक 
अशुभ को जन्म दिया है । किन्तु जब उदात्त स्वा्थं और अन्य राष्ट्रों के अधिकारों 


और हित के लिये उचित सम्मांन के द्वारा इसका परिष्कार हो जायेगा तथा मनुष्य 


जाति के भ्रातृभाव के द्वारा यह परिवर्तित हो जायेगा तो यह मानवता के अत्यधिक 
हित और सुख को जन्म देंगी। है 


| . ४ (८) रगभेंद (८०0० शशुप्रण०४) -- 













































._ आतक्रमणात्मक राष्ट्रवाद वर्गभेद और जातिवाद को प्रोत्साहन देता है | यूरोप 
है झ रिका के श्वेत साम्राज्यवादी राष्ट्र पिछड़े हुये अश्वेत लोगों के प्रति ढेष और 







करती हैं तथा उनका पूर्ण रूप से शोषण करती हैं। नाजी 
आन्दोलन अशत: जाति-भेद का परिण। 
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किन्तु उसे किसी अन्य राष्ट्र या जाति से घृणा नहीं करनी चाहिये । व्यक्ति स्वयं 
साध्य है; उनके व्यक्तित्व की महत्ता का सम्मान होना चाहिये | उन्हें साधन मात्र 
नहीं समझना चाहिये । यदि उन्हें अन्य व्यक्तियों की स्वार्थ-पूत्ति का साधन मात्र 
बनाया जाता है, तो वे स्वयं नैतिक दृष्टि से पतित हो जाते हैं और अपने स्वामियों 
को भी पतित बना देते हैं। नतिक अपराध अपने प्रवत्तेक पर प्रतिक्रिया करता है 
और उससे बदला लेता है । ह 


(६) राष्ट्रवाद और अन्तर्राष्ट्रवाद (९थ४०ाश्रांगा थाएं [0श्रांणान्रांड) 
अन्तर्रष्ट्रवाद देश-प्रेम या राष्ट्रवाद का स्वाभाविक विस्तार है। सच्चा देश- 
भक्त जो अपने राष्ट से प्रेम करता है अन्य राष्ट्रों के प्रति ह्ेष और घणा का भाव 
नहीं रखता । वह अन्य राष्ट्रों को समझने का तथा उन्हें अपने राष्ट्‌ को समझने देने 
का प्रयत्न करता है । वह जानता है कि अन्य राष्ट्रों के लोग अपने देश से प्रेम करते 
हैं और उसके अपने देश वासियों के समान अधिकार रखते हैं। उसका विश्वास -है 

_ कि सभी राष्ट्रों के समान अधिकार, आशायें और आकांक्षायें हैं। उसका विश्वास है 
कि सभी राष्ट्रों के मध्य प्रतियोगिता, ह्वेष और युद्धों का कारण अधिकांशत: एक दूसरे 
को न समझना और सदिच्छा का अभाव है। उसका विश्वास है कि यदि सभी मनुष्य 
विचारयुक्त और उदात्त देश-प्रेम से प्रेरित हों तो वे समझ जाप्रेंगे कि उनके अपने 
राष्टु के अन्तिम उद्देश्यों की प्राप्ति एकमात्र अन्तर्राष्ट्रीय सुरक्षा, न्याय और सदिच्छा 
... से पूर्ण ससार में ही हो सकती है । अन्तर्राष्ट्वाद उदात्त देश-प्रेम का उत्कषष है। यह 
न्‍्कः राष्ट्रवाद का विरोधी नहीं है । यह राष्ट्रवाद का पूर्णरूप है । अन्तर्राष्टुवाद का एक 
विकृृत रूप विश्ववाद है जो राष्ट्रीय देश-प्रेम को एक त्याज्य संकीणता समझता है । 
सच्चा अन्तर्राष्टवाद, राष्ट्रवाद के अधिकार का निषेध नहीं करता, बल्कि उसका . 
 सीमाविस्तार करके सम्पूर्ण मानवता को उसमें समाविष्ट करता है । 


(१०) प्रजातन्त्रवाद बनाम तानाश्ञाही (फशा।0श'बटए श्ावे 90०5४ क्‍ 
द्वितीय विश्व-युद्ध को प्रजातन्‍्त्रवाद तथा तानाशाही के मध्यम आदर्श रक्षा के... 
लिये कहा जाता है | प्रजातन्त्रवाद व्यक्ति की स्वतन्त्रता का पक्ष ग्रहण करता है, 










































की अधिकतम स्वतन्त्रता है, तानाशाही व्यक्ति की प्राय: समग्र स्वतन्त्रता को समाप्त 
करती है। प्रजातन्त्र शक्ति को विचार और उसके प्रकाशन की स्वतन्त्रता देता है। 
तानाशाही इन स्वतन्त्रताओं का दमन करती है। यह व्यक्ति के जीवन का पूर्ण... 


. करता है; दूसरा राज्य के अधिकतम हस्तक्षेप के द्वारा उसे प्राप्त करने का यत्न-... 
.. करता है। 


हो नतिक दृष्टि से प्रजातन्‍्व्रवाद तानाशाही की अ 
..  बयोंकि यह रे र्व्या 





पेक्षा अधिक अच्छा  आः हें है, 





तानाशाही राज्य के निरपेक्ष प्रभुत्व का पक्ष लेती है | प्रजातन्त्रवाद का लक्ष्य व्यक्ति 


.. नियन्त्रण और सेनिकीकरण चाहती है। दोनों का लक्ष्य व्यक्ति का अधिकतम हित « 
>> पथा सुख है । एक व्यक्ति अधिकतम स्वतन्बता के द्वारा उसे प्राप्त करने का यत्न 
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का सम्मान करता है। तानाशाही बलपूवंक आत्म-प्रकाशन और आंत्म-विकास के लिये 
व्यक्ति की इच्छा का दमन करती है । यह उसके समग्र जीवन का नियन्त्रण करती है 
और उसे जड़ यन्त्र बना देती है। विचार और उसके प्रकाशन की स्वतन्त्रता का 
निरदंयतापूर्ण दमन तथा व्यक्तियों के विचार और व्यवहार का सनिकीकरण व्यक्तित्व 
के उत्कर्ष के लिये घातक है, यद्यपि यह उनकी आधिभौतिक उनन्‍नति और सुख का 
साधक हो सकता है। यदि तानाशाही जनता की सामान्य इच्छा का प्रतिनिधित्व 
करती है तो उसका नैतिक दोष बहुत कम हो जाता है । किन्तु यदि तानाशाह इच्छा 
का प्रतिनिधित्व नहीं करता है, तो उसकी तानाशाही खराब से खराब नेतिक बुराई 
है । वह जनता की इच्छा का दमन करती है और उसे गुलाम बना देती है । किन्तु, 
यदि तानाशाही एक नेतिक बुराई है तो जनतन्त्र के वेष में धनिक-वर्ग का शासन भी 
अल्प बुराई नहीं है। सच्चां जनतन्त्र शिक्षित व्यक्तियों के राजनैतिक और आ्थिक 
स्वातन्त््य पर आधारित व्यक्तित्व की प्रभता का प्रतिनिधि है । इसका पोषण पू्‌जी वाद, 
सेनिकवाद और साम्राज्यवाद के द्वारा नहीं होता । विश्व में आदर्श की रक्षा के हेतु 
होने वाले.अनेक संघर्ष अन्ततोगत्वा सच्चे प्रजातन्त्र को जन्म देंगे। मानवता के 
सामाजिक और आर्थिक विकास में पजीवाद प्रजातन्त्र तथा साम्राज्यवादी, साम्यवादी 
अ थवा फासिस्ट तानाशाही अल्पस्थायी अबस्थायें हैं । 
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(१) निजी सम्पत्ति (?/४488॥४ ?70790४(५)-- पे 
द आत्म-सिद्धि, आत्मपूर्णता अथवा आत्मविकास अर्थात्‌ मुल्यों की सिद्धि परम 
पुरषार्थ है । लेकिन जब तक कुछ साधनों के यथेच्छ उपयोग की छट न हो. तब तक 
आत्म-सिद्धि सम्भव नहीं । जीवित और स्वस्थ बने रहने के लिये खाना, कपड़ा और 
मकान अत्यन्त आवश्यक हैं। जंविक, बौद्धिक और सौन्दयं-सम्बन्धी आवश्यकताओं 
को पूरा करने के लिये धन आवश्यक है । इसलिये आत्म-सिद्धि इस पर निर्भर है 
कि मात्रा में निजी सम्पत्ति हो जिसके निर्बाध इस्तेमाल की छूट रहे। यह हेगेल 
 [प्ृ68०) का सिद्धान्त है। 

प्लेटो (?800) ने इस बात का समर्थन किया कि सम्पत्ति पर आम जनता 

का स्वामित्व रहे । सम्पत्ति को समुदाय के अधिकार में रहना चाहिये । ऐसी व्यवस्था 
हो कि सभी लोग परस्पर मिल-जुलकर सम्पत्ति के स्वामी रहें और उसका उपभोग 
करें। अरस्तु (5४४076) ने सावंजनिक श्रेय के लिये सम्पत्ति पर व्यक्ति का 

अधिकार रहने का समथेन किया । डे 
... व्यक्तिवाद या व्यष्टिवाद सम्पत्ति पर व्यक्ति के अधिकार का समर्थन करता 
- है। उसकी यह मान्यता है कि प्रतियोगिता पर कोई रोक न रहे, निजी सम्पत्ति जो 
जितनी चाहे उतनी रखे और वह जिसे चाहे उसे दे सके । किन्तु यदि भूमि पर 
व्यक्तिगत अधिकार करने पर कोई रोक न रहे तो भूमि के बंटवारे में अत्यधिक 
 असमानता आ जायेगी, क्‍योंकि भूमि सीमित है। इससे यह होगा कि भू-स्वामी 


थोड़े से ही रहेंगे और भूमि-बिहीन श्रमिकों की एक भारी फौज पैदा हो जायेगी। 


फलस्वरूप मुफलिसी पंदा हो जायेगी जिससे आदमी का नैतिक पतन होता है। इसी 
तरह पूजी और उद्योग के व्यक्तिगत स्वामित्व पर कोई रोक न रहने से धन के 
बंटवारे में अत्यधिक असमानता आती है। इससे थोड़े से पुजीपति करोड़पति बन 
तंठते हैं और उद्योग पर उनका एकाधिकार हो जाता है तथा करोड़ों मजदूर पेट- 
भर अन्न के लिये तरसते हैं । प्‌ जीवाद और उसकी सारी बुराइयों की जड़ व्यक्ति- 
गत स्वामित्व की पद्धति है। 
.. इसलिये समष्टिवाद या समुहवाद पू जीवाद की उपयुक्त बुराइयों को दूर 
.. करने के लिये भूमि और उद्योग पर व्यक्तिगत अधिकार के बजाय समष्टि अर्थात्‌ 
.. सार्वजनिक अधिकार को श्रेयस्कर मानता है। सम्पत्ति पूरे समुदाय की है। सारा. 
. अधिकार राज्य के हाथ में होना चाहिये | राज्य को चाहिये कि वह सारी भूमि का _ 
.. किसानों में वितरण कर दे । किसान सामूहिक रूप से खेती करें तथा पंदावार को. 
.. सबमें उनके व्यक्तिगत श्रम के अनुपात में बांट दें । राज्य संब उद्योगों को अपने हाथ 
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. में रखे, विशेषज्ञ अफसरों की सहायता से उनका प्रबन्ध और नियन्त्रण करे तथा 





उनसे उत्पत्त माल को सारे उपभोक्ताओं में समान रूप से बांट दे | भूमि और पूजी 
पर व्यक्तिगत अधिकार के स्थात पर साव॑जनिक अधिकार होना चाहिये । 

लेकित समष्टिवाद प्रयत्त करने के लिये प्रोत्साहित करने वाली मध्य चीज 
अर्थात्‌ व्यक्तिगत लाभ को समाप्त कर देता है। लाभ की आशा (एणी६ (०४6) 


काम का एक जब जबद॑स्त प्र रक है। समष्टिवाद लाभ के लिये कोई स्थान नहीं छोड़ता 
जिससे उत्पादन में हास होता है । उद्योगों के कुशल उद्योगपतियों के प्रबन्ध द्वारा 


देख-रेख में होने से उनमें जितनी तेजी आती और कम खच्च पड़ता है उतना सरकार 


का प्रबन्ध और देख-रेख होने से नहीं । समष्टि का स्वामित्व होने से राष्ट्र का धन 


बढ़ेगा ही ऐसा आवश्यक नहीं है और जनता के जीवन का स्तर तो तभी ऊँचा हो 


सकेगा जब राष्ट्र का धन बढ़ेगा । इसका फल यह भी हो सकता है कि धतनिकों का 
: स्तर घटकर उनकी अवस्था गरीबों की तरह दयनीय हो जाये । समष्टिवाद से गरीबों 


का जीवन-स्तर ऊँचा उठे ही, ऐसा आवश्यक नहीं । इसके अतिरिक्त, चरित्र की 


_ उत्कृष्टता सबसे ऊचा साध्य मूल्य है और चरित्र का विकास केवल तभी हो सकता 


है जब व्यक्ति को पर्याप्त मात्रा में आजादी और स्वेच्छा से काम करने की छ्ट रहे । 
जब राज्य व्यक्ति की बहुत आवश्यक देख-रेख करता है और उसे हर तरह से अपनी 
इच्छा के अनुसार चलाता है तब व्यक्ति के चरित्र के गिरने का और उसके व्यक्तित्व ._ 
के हीन बनने का खतरा होता है । राज्य का अत्यधिक मात्रा में नियन्त्रण होना. 
व्यक्ति के चरित्र पर घातक प्रभाव डालेगा । धन की अत्यधिक असमानताओं को 
दूर करने के लिये समान वितरण का कोई अन्य तरीका अपनाना चाहिये | लेकित 
व्यक्ति की आजादी और काम करने की स्वतन्त्रता को अधिक छीनना ठीक नहीं है 


- और न ही राज्य का उस पर अत्यधिक निग्रनत्रण रखना ही ठीक -है। समाजवाद 


सीमित निजी सम्पत्ति के विरुद्ध नहीं है । लेकिन वह निजी पूजी के अवश्य बिरु 


_ है । समाजवाद व्यक्तिगत स्वामित्व की जगह सामूहिक स्वामित्व का समर्थक है, 
लेकिन स्वामित्व की भावना मनुष्य के स्वभाव में इतनी गहरी जड़ जमाए हुये हैं 
._ कि समाजवाद उसका उन्मूलत़ नहीं कर सकता । लाभ की इच्छा को निटाकर उसके 
.. स्थान पर सेवा का भाव (5८५८७ १0॥96) भर देना पूरी तरह सम्भव नहीं । 
. समाज के पुर्नानर्माण में और धन के समाव वितरण की योजना में सीमित निजी 


सम्पत्ति को स्वीकृति देनी ही पड़ेगी | चाहे समाज में धन के समान वितरण की 


.. आदर्श अक्स्था आ भी जाये, तब भी योग्यता में स्वभावत: जो असमानता रहती है. 
- वह अवश्य ही निजी चीजों में कुछ न कुछ असमानता तो लायेगी ही । जिस सामा- 
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सीमाओं के अन्तर्गत निजी सम्पत्तियों में असमानता हो । 
(२) न्याय (उ057८४) 
क्‍ चीजों के आबंटन में न्याय का सिद्धान्त होना चाहिये | वितरण-न्याय (]05- 
07908 7050०) का सिद्धान्त क्या है ? बेन्थम (छल्मा87) ते इस सिद्धान्त 
का प्रस्ताव किया कि “हर एक की गिनती एक हो और किसी को एक से अधिक न 
माना जाये । सामान्य सूख के अर्थात्‌ आराम के भौतिक साधनों के बँटवारे में सब 
व्यक्तियों का बराबर ध्यान रखा जाय । रैशडेल (२७६॥०8]) ने इस सूत्र से यह 
अभिप्राय लिया है, “प्रत्येक व्यक्ति की भलाई को प्रत्येक अन्य व्यक्ति की तुल्य 
भलाई के बराबर के महत्व का समझना चाहिये ।' बेन्थम का यह सूत्र यह नहीं कहता 
कि प्रत्येक व्यक्ति ,को सम्पत्ति की बराबर मात्रा मिलनी चाहिये, बल्कि केवल यह 
कहता है कि भौतिक शुभ के बँटवारे में सबका बराबर विचार रखना चाहिये। 
_ बैन्थम समाजवादी नहीं था। वह एक लोकतन्‍्त्रवादी (]06.0८०४) था। उससे 
न्याय का जो सिद्धान्त बताया वह एक लोकतन्त्री सिद्धान्त है। 

शुभ के बँटवारे से कभी-कभी उसकी मात्रा घट जाती है। अगर फौज _ 
दुश्मन से घिरी हुई है और उसके पास खाने की मात्रा घट जाती है तथा बाहर से. 
बहुत समय तक खाना मिलने की सम्भावना नहीं है तो उपलब्ध खाने को सब 
सिपाहियों में बराबर बाँटना ठीक नहीं है, क्योंकि उस हालत में वे थोड़े समय के 
अन्दर ही भूखे मर जायेंगे। उपयुक्त तो यह है कि खाना पचियां डालकर या किसी 
अन्य तरीके से थोड़े से लोगों को दिया जाये ताकि वे जीवित रह सकें और शत्र, का 
मुकाबला करते रहें । यह एक चरम दुृष्टान्त है। यह बिल्कुल सत्य है कि इस समय 
अच्छी चीजों का बंटवारा अत्यधिक असमान और अविवेकपृर्ण है। इस तरह की _ 
असमानता को दूर करना जरूरी है। लेकिन इसका अर्थ यह नहीं है कि समाज के 
चरम कल्याण को घटाकर सबकी अवस्था को समान रूप से विपन्त और अभाव- 
प्रस्त बना दिया जाये । ऐसी वितरण प्रणाली अपनाई जानी चाहिये कि जिससे 
लोगों को चीजों की थोड़ी-सी असमान मात्रा प्राप्त हो जिससे कि जो चीजें बांटनी 
हैं वे नष्ट न हों । समानता एक अच्छी बात है । लेकिन वही एकमात्र अच्छी बात 
नहीं है । अगर सामान्य शुभ की मात्रा समान वितरण से घट जाती है तो हमें कम 
से कम एक सीमा तक असमानता का सिद्धान्त अपना लेना चाहिये। सामान्य शुभ 
. की मात्रा बढ़नी चाहिये ताकि सबमें उसका बँटवारा हो सके । व्यक्तियों को अपेक्षा 
की समानता मिलनी चाहिये। लेकिन अपेक्षा की समानता का अर्थ यह नहीं कि 


/.. सबके पास बराबर चीजे होंगी । कालेज के पुस्तकालय की पुस्तकों को सब _ 


'विद्याथियों में बराबर बांट देने का कोई लाभ नहीं उठा सकते | इसलिये सब प्रकार 


पक . की चीजों का सबको समान वितरण ठीक नहीं है । चीजों को बांटने में यह भी 


रे न ध्यान रखना चाहिये कि उतका उपयोग और उपभोग करने की क्षमता सबसें 
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अलग-अलग व्यक्तियों के आनन्द में असमानता पैदा हो जायेगी । इसलिये भौतिक 
वस्तुओं के वितरण में बिल्कुल समानता लाने से सब मिलकर श्रेय की मात्रा में कमी 
होने की सम्भावना रहती है और फलत: व्यक्तियों की क्षमताओं में निहित अन्तर की 
उपेक्षा करने से सुख की असमानता उत्पन्न होती है । अपेक्षा की समानता का अर्थ 
यह नहीं है कि भौतिक वस्तुओं का वितरण समान होगा । इसलिये रैशडेल ने कहा है. 
कि “अन्य बातों के समान रहने पर हरेक की गिनती एक होगी” अथवा “अगर 
प्रत्यक व्यक्ति अन्यों के बराबर है तो वह अन्यों के बराबर गिना जायेगा लेकिन अगर 
किसी के अन्दर उच्चतर जीवन बिताने की क्षमता अधिक है तो इस आधार पर उसे 
अन्य लोगों के बराबर नहीं गिना जाना चाहिये!” अथवा “प्रत्येक मनुष्य इस्सान के 
श्रेय को हर दूसरे मनुष्य के तुल्य श्रेय के बराबर गिना जाना चाहिये ।” अपेक्षा की 
समानता में भौतिक वस्तुओं के वितरण में असमानता की कुछ मात्रा आने की 
आवश्यकता निहित है... 2. 2 मो द रा .. छ 
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(१) परिवार (शा) 
परिवार प्रारम्भिक सामाजिक संस्था है। यह समाज की इकाई है। हम 


समाज की उस स्थिति को कल्पना भी नहीं कर सकते जिसमें मनुष्य किसी परिवार 
का सदस्य न रहा हो । पति, पत्नि और सन्‍्तति से मिलकर एक नैसगिक सामाजिक 
इकाई का निर्माण होता है । सामूहिक जीवन के प्राचीनतम रूप आत्मीयता के सम्बन्ध 


पर आधारित थे । आदिकालिक दलों ने भी अपने नेंतिक निर्णय को पति-पत्नी और 


सन्‍्तान के मध्यवर्ती सम्बन्धों को अपने अनुभव से प्राप्त किया था। आज सभ्य 


खत 


राष्ट्रों में एक पत्नीज्नत के ऊपर स्थापित परिवार सामाजिक संस्थाओं में सबसे अधिक 


सुरक्षित है। 
परिवार, प्रेम और वात्सल्य के नेसगिक भावों को ४ित्ति पर स्थापित है। 


पति-पत्नी प्रेम के बन्धन में आबडद्ध होते हैं। माता-पिता और बच्चे वात्सल्य के 


बन्धन में आबद्ध होते हैं। इन संवेगों के आधार नैसगिक प्रवृत्तियाँ हैं। बच्चों की 


न _ रक्षा उनके नंसगिक अभिभावकों के द्वारा होती है । माता-पिता उनकी देख-रेख 


. करते हैं, उन्हें भोजन, वस्त्र और त्ष॑रक्षण प्रदान करते हैं तथा उनकी शारीरिक, 


. बौद्धिक और नेतिक शिक्षा का प्रबन्ध करते हैं, मानवीय शैेशव की लम्बी अवधि में 


माता-पिता नेसगिक संरक्षक होते हैं। 


परिवार नेतिक शिक्षा की पाठशाला है। परिवार के सदस्य सहानुभूति 


सहभाव, प्रेम और सहयोग के सामाजिक धर्मों को सीखते हैं। उन्हें आत्मोत्स्ग की 


भावना की शिक्षा मिलती है जो नैतिक जीवन का मूल है, और वे उत्तरोत्तर व्यापक _ कर 
क्षेत्रों में उनका प्रयोग करते हैं। परिवार की भावना सभी सामाजिक भावनाओं 


और धर्मों का आधार है । 


ड्यूई और टफ्ट्स कहते हैं, “आदश परिवार का एक उद्देश्य है---अपने 


सदस्यों का सामान्य कल्याण । विवाह पुरुष और स्त्री के वासना अथवा मंत्री के 


सम्बन्ध को पारस्परिक हित के उभयगत उद्देश्य की सिद्धि के लिए एक विचारपूर्ण, _ 


.._ है। यह कार्य माता-पिता के चरित्र पर प्रतिक्रिया करता है । बच्चे वात्सल्य, सह 


६. घनिष्ठ, स्थायी और उत्तरदायित्वपूर्ण बन्धन में परिणत कर देता है। यही 
सामान्य उद्देश्य, जो पति अथवा पत्नी के द्वारा एकान्त में उपलब्ध किये जा सकने 
वाले शुभ की अपेक्षा उच्चतर, अधिक व्यापक और अधिक पूर्ण प्रकार के शुभ हैं, 
.._ वासना को उद्देगात्मक अथवा स्वार्थ पर स्तर से ऊपर उठाकर नैतिक स्तर में 
... पहुंचाता है। जाति की रक्षा और शिक्षा के लिए परिवार श्रेष्ठ सामाजिक साधन 
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_ आत्मोत्सग, प्रयोजन की दृढ़ता, दायित्व और क्रियाशीलता की मांग करते हैं और 
उन्हें उद्दीष्त करते हैं । 

राइट ने कहा है, “आदश परिवार सर्वाधिक सुन्दर और मानवीय सम्बन्ध 
है। पति, पत्ती, माता-पिता और बालक ये शब्द गम्भीर अर्थ और मूल्य से भरे 
: हुये हैं । आदर्श परिवार में प्रत्येक सदस्य को प्रत्येक व्यक्ति के हित-साधन के हेतु 
_ दूसरों के साथ मिल कर काम करने में चरम आनन्द प्राप्त होता है। पति और पत्नी 
स्वतन्त्र व्यक्ति हैं, उनके समान अधिकार हैं, प्रत्येक अपने व्यक्तिगत क्षेत्र निपुण है 
और दूसरे की सहायता तथा अवलम्बन की अपेक्षा नहीं रखता । प्रत्येक बालक प्रेम- 
_युक्‍त विनय के साथ माता-पिता के आदेश और पथ-प्रदर्शन को स्वीकार करता है 
तथा अपने व्यक्तित्व के विकास में स्वतन्त्र प्रकाशन को प्राप्त करने में सहायता पाता 
है । परिवार के सभी सदस्य प्रत्येक की आरकाँक्षाओं की पूति के लिये मिल कर काम 
. करते हैं, प्रत्येक प्रसन्‍ततापूवंक सामान्य हित के लिये बलिदान करता है। यद्यपि 
आदर्श परिवार की सिद्धि प्रायः बहुत कम पूर्ण होती है, कि न्तु सभी विचारशील 

. पुरुष ओर स्त्रियाँ उसे प्राप्त करते के लिए संकल्पपूवेक विवाह करते हैं ।”* 
तथापि परिवार को अपने सदस्यों के ऊपर संकीर्ण करने वाला प्रभाव भी 
पड़ता है। इनकी प्रवृत्ति उनके दृष्टिकोण को संकुचित करने और उनकी भावनाओं ; 
को अपने ही तक सीमित रखने की दशा में होती है। यह उनकी भक्ति पर एका- द 
धिकार कर सकता है । यह उनकी राज्यभक्ति को बाधित और उनकी राष्टीय 
चेतना को संकुचित कर सकता है। यह उनकी मानवतावादी भावना को अवरुद्ध कर 
सकता है। अतः कुछ प्रसिद्ध विचारक परिवार से मुक्त होना चाहते हैं। किन्तु यह 
रोगमुक्ति के लिए एक ढोंगी वैद्य का बताया हआ उपाय है। राज्य परिवार का 
 स्थानापन्न न हो सकता है, न उसे होना चाहिए। एक अधिक समाज-व्यवस्था के 

द्वारा परिवार के दोषों का निराकरण हो सकता है। द 


किन्तु किसी सीमा तक परिवार के ऊपर राज्य का नियन्त्रण होना चाहिए 
उसे माँ-बाप के बालकों के ऊपर किये जाने वाले शासन का नियन्त्रण करना चाहिए। 
- उसके द्वारा बालकों से श्रप्म कराने पर रोक लगाई जानी चाहिए । उसे कम से कम 
_ एक सीमा तक उनकी उचित शिक्षा के लिए उन्हें बाध्य करना चाहिए। उसे पति 
. की तुलना में पत्ती की हीनता को कम करना चाहिए और उसको आर्थिक स्वतन्त्रता. 

. का आश्वासन दिलाना चाहिये । उसे पति के द्वारा होने वाले पत्नी के ऊपर शासन 
_ को अत्याचार में पतित होने से बचाना चाहिये । किन्तु राज्य को परिवार का 
न्‍त नहीं होता चाहिये |... 0 
यह ॒वस्पुत: सत्य है कि घर का वातावरण अत्यधिक संकी ण॑, अत्यधिक वैयक्तिक 
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ओर संवेगात्मक होता है। माता-पिता प्राय: बालकों के शरीर मन और विशेषतया 
उनके आचार-व्यवहार की यथोचित देख-रेख से अनभिज्ञ होते हैं । तथापि इससे यह 
तक-सम्मत अनुमान नहीं निकाला जा सकता कि माता-पिता के द्वारा उनकी व्यक्ति- 
गत देख-रेख करने को अपेक्षा विशेषज्ञों के द्वारा देख-रेख होना अधिक उपयुक्त है ।. 
यदि शिशुओं को जन्म के उपरान्त तुरन्त माता-पिता से विच्छिन्त कर दिया जाये 
शुश्र घाग्‌ह में उनका पालन-पोषण हो, सस्थाओं में उनकी उचित शिक्षा-दीक्षा तथा 
उन्हें काम दिया जाये, तो उनमें उनके माँ-बाप के प्रेम के मधुर मानवीय स्पर्श का 
अभाव पाया जायेगा जो उनके आत्म-प्रकाशन और आत्म-लाभ के लिए अत्यावश्यक द 
है, उनकी नैतिक शिक्षा अपूर्ण होगी, संस्थाओं की अवैयक्तिक देख-रेख में उन्हें जड़- हे 
यंत्र बन जाने का खतरा हो जायेगा और माता-पिता भी अपने स्वाभाविक काम- 
वेग को बच्चों के प्रति आदर्श स्वाथंहीन वात्सल्य में परिवर्तित करने के सुअवसर 
से हाथ धो बैठेंगे । वे बालकों के आदर्श बनाने वाले, सामाजिक बनाने वाले और 
उदात्त बनाने वाले प्रभाव से बंचित हो जायेंगे । उनका जीवन संकी्ण और स्वार्थ- 
पर व्यक्तिवाद में पतित हो जायेगा | अत: परिवार को समाप्त करने का कोई भी 
प्रयत्न समाज के नेतिक ढांचे के मूल पर आघात करेगा | 
एलेन ने कहा है, “परिवार का उन्मूलन नहीं करना है, बल्कि परिवार के 
अधिकारों में सुधार करना है; माँ-बाप की शिक्षा को नहीं हटाना है, बा क उसे 
चालू करना है, गृह को नहीं, बल्कि गृ ह-हीनता को नष्ट करना है |! 
(२) विवाह (४७7792०) 
परिवार का आधार विवाह की प्रथा है। विवाह, स्त्री-पुरुष के जन्मजात द 
यौन-आकर्षण को धनिष्ठ और स्थायी सम्बन्ध में परिणत करता है। यह परस्पर 
प्रेम के बन्धन में आबद्ध प्रत्येक के आत्म-लाभ और आत्म-विकास का साधन है।... 
काम एक ज॑विक प्रवृत्ति है। यह मानव स्व्नाव में प्रधान है क्योंकि इससे जाति की... 
वृद्धि और अक्षणता होती है । अबंन ने कहा है, “काम के प्रारम्भिक मूल्य ज॑विक 
होते हैं । इस रूप में मूलतः वे विकृत होते हैं । किन्तु वे पूर्णतया वैसे नहीं हैं, जैसे: 
सम्पत्ति के आर्थिक मूल्य होते हैं | इन्द्रिय-त्‌प्ति अन्य २ ल्‍यों का हे है, किर तु उसका 
प्रकृत मूल्य भी है । इन प्रकृत और विक्ृत जैविक मूल्यों के साथ कालान्तर में अति-. है 
जैविक मूल्यों ($पए९८० 0827० ४०|०९) का साहचये हो जाता है जिनमें सहवास ० 
के मुल्य प्रधान हैं ।* काम के ज॑विक मूल्य सहवास और चरित्र के भृूल्यों के, यथा 


%. सहकारित्व, मेत्री, प्रेम, वात्सल्य, आत्मोत्सर्ग प्रभुति के साधन हैं। साधारण रूप 


में सक्रिय काम-प्रवृत्ति पुरुष और स्त्री के जीवन में एक महान्‌ संयोजक शक्ति है। 


.._ किन्तु असाधारण रूप में यह एक महान्‌ विच्छेदन शक्ति का काम करती है और. 


रा उनके जीवन को छिन्‍्न-भिन्‍न कर देती है। विवाह स्वाभाविक काम-संवेग को आदर्श 


नीति-शास्त्र के मूल तत्व, पृष्ठ २६१-२६२ । हे 
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प्रेम और सहकारिता के रूप में परिष्कृत कर देता है । यह एक पाशविक वासना को 
दिव्य भावना बना देता है । यह एक सामाजिक संस्था है। अबंन ने कहा है, “यह 
समाज के द्वारा अनुमोदित, सामाजिक माध्यम में स्थित सामाजिक व्यक्ति के अन्दर 
सक्रिय काम-प्रवृत्ति है । यह समाज के द्वारा आदिष्ट प्राय: स्थायी यौन-सम्बन्ध 
है । यह एक शक्तिशाली सामाजिकीकरण और आध्यात्मिकीकरण का साधन 
है। यह नर-नारी सम्बन्ध को दिव्य बनाकर अति-ज बिक मुल्यों की सिद्धि की मांग 
करता है । 
वेयक्तिक दृष्टिकोण से विवाह एक महत्वपूर्ण सामाजिक संस्था है। डयूई 
: और ठफ्ट्स कहते हैं, “साधारण व्यक्ति के अन्दर एक ओर तो कामवासना को 
अभिव्यक्त अथवा तृप्त करने की आवश्यकता है और दूसरी ओर उसे परिष्कृत करने 
और व्यक्ति की विशेष रुचियों तथा संवेगात्मक जीवन से समायुक्त करने की आव- 
श्यकता है जिससे उसके ऊपर उचित दुष्टि बनी रहे । काम-वासना को अतप्त रखने 
. अथवा उसके दमन से असाधारणता, संवेदनशू न्‍्यता और संकी्णंता, अथवा यहाँ तक 
कि मतोविक्ृति और स्नायविक विक्रृति भी हो सकती है| बिना नियन्त्रित की हुई 
अथवा बिना परिष्कार किये हुये और बौद्धिक रसात्मक तथा सामाजिक रुचियों और 
प्रभावों के साथ बगर घनिष्ठता स्थापित किये काम-वासना व्यक्तित्व को गन्दा और 
विक्ृत बना सकती है । यदि स्त्रियाँ पहली अवस्था से अधिक ग्रस्त हैं तो पुरुष 
दूसरी से । 
सामाजिक दृष्टिकोण से भी विवाह एक महत्वपूर्ण संस्था है। विवाह, स्त्री- 


पुरुष के मध्य मंत्री का उत्क्ृष्टतम रूप है, जो किसी भी अन्य रूप से अधिक घनिष्ठ, 
अधिक सुन्दर और एक दूसरे के लिये अधिक सहायक है । सामान्य सुख, दुख, आशा, 
आकाँक्षा से हिस्सा बाँठना और बालकों के कल्याण की चिन्ता करना उनके जीवन 
में वह समानता उपस्थित करते हैं जो कोई भी अन्य सम्बन्ध उपस्थित नहीं करते । 
: विवाह हमें रचनात्मक कार्य के लिये अवसर देवा है जिसके लिये दूसरे व्यक्तियों से 
.. सहयोग करना आवश्यक है । हम अन्य व्यक्तियों के सहयोग से स-मान्य हित की 
. सिद्धि के लिये अवसरों का उपयोग करते हैं । समाज ने मानव-जीवन को अधिकांश 
. में भाषा, परम्परा और पारस्परिक सहायता तथा सहयोग के द्वारा वर्तमान स्थिति 
.. में पहुंचा दिया है और समाज की सभी इकाइयों में गोत्र और परिवार सबसे अधिक 
. दुढ़तया सम्बद्ध और प्रभावशाली रहे हैं । क्‍ 
..._ राइट ते कहा है, “आधुनिक काल में विवाह में जो आदर्श निहित है वह 
एक नंतिक संस्क र है। यह साधारण व्यापारिक समझौते से अधिक पवित्र वस्तु है।. 
हू सूत्र है जो एक पुरुष और एक स्त्री को जीवन-पय॑न्त परस्पर विश्वास में 

तर रखता है । इसका संवेगात्मक आधार प्रेम की पवित्र भावना है जिसमें वात्सल्य, 
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छा कई, 








.._ (४) परीक्षा 


.._ आनन्द द्वारा अधिक सम्पन्न तथा अधिक पूर्ण जीवन के भागी होते 


माजिक नीति-श।स्त्र की समस्‍यायें ७७... 
स्वस्थापन, सम्मान, सहानुभूति, दूरदाशता संग्रहशीलता और सजनात्मकता की 


योन-आकर्षण के साथ पूर्ण संगति होती है--सबका एक सामान्य रुचि और सामान्य 
इच्छा में उदात्तीकरण हो जाता है ।” 


विवाह के विविध रूप हैं : (१) सामूहिक विवाह, जिसमें बहुसंख्यक पुरुष 


बहुसंख्यक स्त्रियों से सम्बन्धित होते हैं, (२) बहुपतित्व, जिसमें एक स्त्री कई पुरुषों 


से सम्बन्धित होती है, (३) बहुपत्तीत्व, जिसमें एक पुरुष की कई स्त्रियाँ होती हैं 
(४) एक पत्नीव्रत, जिसमें एक स्त्री का एक ही परुष से सम्बन्ध होता है। एक पत्नी- 


_ तन्‍त्र (0(0०॥0 82779) विवाह को सर्वोत्कृष्ट रूप है। समाज को इसकी प्राप्ति अनेक 


युगों के पश्चात्‌ हुई है । विवाह के नैतिक आदर को प्राप्त करने के लिये यह सबसे 
अधिक उपयुक्त है। . क्‍ 
..._ अबंन ने कहा है, “प्रत्येक दृष्टिकोण से स्थायी एक-पत्नी-संम्बन्ध सर्वोच्च 
नेतिक विकास का, जैसा कि हम उसे जानते हैं, अनिवायं हेतु प्रतीत होता है । व्यक्ति 
की दृष्टि से यह आत्मोपलब्धि की अनिवार्य शत है। समाज की दृष्टि से यह अच्छे 
जीवन के लिये आवश्यक है ।” अतः विवाह की चिर-स्थापित नैतिक संस्था के नष्ट 
करने का प्रयत्त करना और पूर्णतया अव्यवस्थित दशा में पतित हो जाना असभ्य 
और पाशविक जीवन की ओर लौट जाना है । 


(३) असंस्कृत प्र म-विवाह (ए॥5०थ्याण्रां5०१ (7986०) 

अनेक आधुनिक लेखक प्रेम विवाह की ग्रशंसा करते हैं और उसे प्रचलित 
विवाह-प्रथा से अच्छा मानते हैं । वे यह युक्‍्ति देते हैं कि परस्पर सम्मति से और 
स्थायित्व की आकांक्षा से किया जाने वाला प्रेम-विवाह आदर्श के निकटतम है, 
यद्यपि समाज या धर्म इसका आदेश नहीं करता । वे इसे समान आत्माओं के सच्चे 


विवाह के रूप में देखते हैं, प्रचलित विवाह जिसकी पवित्रता में कोई वृद्धि नहीं कर 
सकता । 


इसे निषेध नहीं किया जा सकता कि इस आधार पर अनेक उच्च सम्बन्धों 
की स्थापना हो सकती है, किन्तु इस प्रकार के सम्बन्ध बुद्धि और विचार पर बहुत 
कम तथा भावना और वासना पर बहुत अधिक आश्षित होते हैं। उन पर समाज 
विरोधी तत्व का रंग चढ़ा होता है। उनमें संशयात्मक और अस्थायित्व का भय 


.. होता है। अतः उनसे जीवन के सर्वोच्च मूल्यों की प्राप्ति होना असम्भव है। यदि 


वे प्रेमचिहीन इन्द्रिय-त्प्ति पर आश्रित होते हैं, तो वे और भी अधिक अनैतिक और 


5... पाशविक सम्भोग के तुल्य हो जाते हैं। विवाह एक सामाजिक संस्था है। उसे विचार 
.... और संकल्प के द्वारा अनियन्त्रित समाज और धर्म के द्वारा अनादिष्ट तथा भावना 


और वासना के ऊपर आश्रित नहीं होना चाहिये । 
7त्मक विवाह (एएंश क्घापंब8०) 
: बिव > पह का अथ प॑ ति स्थायी संयोग है । 








पत्नी 






। विवाह एक क्‍ 
















































































कं जि, गा नी ति-शास्त्र 


गैतिक संस्था है जिससे प्रेम तथा सहवास के सामान्‍य सूत्र से स्थायी रूप में परस्पर 
संयुक्त विवाहित जोड़े के आत्म-लाभ और आत्म-विश्वास को बल मिलता है। 

... अतः स्वतत्त्र श्रणय, परीक्षात्मक विवाह अत्यन्त आपत्तिजनक हैं । उनसे 
आजीवन संयोग को आशा नहीं की जा सकती । उनसे विवाह का नैतिक प्रयोजन 
सिद्ध नहीं होता । पति-पत्नी के मध्य स्थायी अनन्यता का सम्बन्ध समाज में युगों 


स्थायी अनन्यता की प्राप्ति हुई है । जब तक स्त्री-पुरुष इस पवित्र संकल्प से विवाह 
में प्रवृत्त न हों कि आजीवन वे एक दूसरे से प्रेम करते रहेंगे विवाह कदापि स्थायी 
नहीं हो सकता । परीक्षात्मक विवाह-सूत्र में आबद्ध स्त्री-पुरष साहचर्य और चरित्र 
_ के उच्चतर मूल्यों को प्राप्त नहीं कर सकते | इन्हें आनन्द-लाभ नहीं हो सकता । 
_ अनिश्चतता का भय उनके मानसिक जीवन को छिन्न-भिन्‍न कर देता है। उनमें से 


 बहे ऐसा करता चाहता अथवा चाहती है। प्रत्येक को ईएष्या की वेदना होती रहती 
है | वे और उनके बच्चे आनन्दित नहीं हो सकते । सामाजिक और आवपध्यात्मिक 





विरोधी होते हैं। काम की जैविक प्रवत्ति उनका आधार है । वे ववाहिक सम्बन्ध 
को परिष्कृत तथा आध्यात्मिक स्वर में नहीं पहुँचा सकते। उनका कोई नैतिक 
ओऔचित्य नहीं है । उनका समर्थन उग्र व्यक्तिवादियों द्वारा किया जाता है जो नर- 
नारी के स्थायी विवाहात्मक सम्बन्ध पर स्थापित समाज के दीघंकालीन नैतिक ढांचे 
। को गिराना चाहते हैं। 

| (५) विवाह-विच्छेद (0/ए०:००) । क्‍ 

....... इस समस्या पर निम्नलिखित तीन मत हैं--. (१) अनुदार मत के अनुसार 
विवाह एक धामिक संस्कार है। अबंन ने कहा है, “एक पत्नीव्रत के ऊपर आश्रित 
| स्थायी परिवार स्त्री-पुरुष सम्बन्ध का आदर्श है क्योंकि विवाहित दम्पति और 
बच्चे दोनों के लिये यह आत्मोपलत्धि की अनिवार्य शर्त है। सामाजिक सामंजस्य 


कानून के द्वारा कठोरतापूर्वकः इसे स्थिर रखना आवश्यक है ।”” कठोरतावादियों 
। की धारणा है कि अधिकतम गम्भीर परिस्थिति में पति-पत्नी का सम्बन्ध-विच्छेद 
| वैध होना चाहिये, किन्तु उनमें से किसी को भी पुतविवाह की आज्ञा नहीं दी जानी 


हीं हो सकता । यह विवाह-विच्छेद या वैध पृथक्‍्करण का आदेश नहीं देता । 
तथापि अब हिन्दू परिवार में विवाह विशेष परिस्थति में कानून-संगत हो गया। 


के पश्चात्‌ स्थापित हुआ है। असंख्यक पीढ़ियों के सामाजिक प्रयोगों के पश्चात इस 


प्रत्येक को एक अधिक अच्छा साथी प्राप्त करने की इच्छा होती है और शीघ्र ही 


मूल्य उन्हें प्राप्त नहीं हो सकते। परीक्षात्मक विवाह व्यक्तिवादी और समाज- १5 


. और कल्याण के लिये तथा अपने शिक्षा-विषयक मूल्य के लिये तो और भी अधिक 


॥ हिन्दू-विवाह एक धामिक संस्कार है । किसी भी स्थिति में उसका विच्छेद 


किन्तु बढ़ते हुए व्यक्तिवाद के इस युग में पुरुष और स्त्री धर्म के द्वारा एक 5 
_आनन्दरहित वंवाहिंक सम्बन्ध के अत्याचार के सम्मुंब 5 
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... विवाह का साधन समझेंगी । अतः पारस्परिक सम्पति से तलाक का नैतिक औरत 
5 गंहीं है। 


बइलसपंापरशााकवीजकतमएल्‍सकलकध्टल नकल 


सामाजिक नीतिशास्त्र की समस्‍यायें ....र््र्र्र्र्र्ररः .. रही... 


नहीं झुक सकते । उन देशों में, जहाँ तलाक नितानन्‍्त अवध है, वहां पुरुष और स्त्रियों: 


में सम्बन्ध की स्थिरता और विश्वसनीयता नहीं पाई जा सकती । विशेष रूप से 
पुरुष वबाहिक सम्बन्ध से बाहर तृप्ति लाभ करने की चेः्टा करते है। ऐसे देशों में 
प्राय: अवैधता का प्राचुयं होता है और अवैध संतान साधारण घर में अपने मां-बाप 
के प्रेम और देख-रेख के अभाव में बड़ी होती है । पत्नियों को यह सिखाया जाता है. 

कि चाहे उनके पत्ति अत्याचारी, मद्यसेवी, व्यभिचारी और गुप्त रोगों से ग्रसित ही. . 


क्यों न हों, उनके प्रति सच्चा रहना उनका कत्तंव्य है। जो बच्चे ऐसी स्थिति में: 


विकसित होते हैं वे शरीर, मन और चरित्र में असाधारण (0900778]) हो जाते 
हैं। अत: नैतिक दृष्टि से इस कठोरतावादी मत को मननना कठिन है। आह 

(२) उमग्रवादी मत के अनुसार दम्पत्ति की पारस्परिक सम्मति से तलाक 
की स्वीकृति दे देती चाहिये | यह युकक्‍्ति दी जाती है कि यौन सम्बन्धों का प्रारम्भिक - 


सम्बन्ध अकेले व्यक्ति से होता है और इसलिये पारस्परिक सम्मति पर विच्छेद की 


अनुमति दी जानी चाहिये। कोई विवाह अपने नेतिक प्रयोजन को सिद्ध करने में 
असफल होता है--यदि इससे घर-कलह, ईर्ष्या और द्वेष से अभिभूत हो जाता है 
तो पति, पत्नी और बच्चों में से किसी के भी चरित्र और प्रसन्नता में वद्धि 


. नहीं हो सकती । अतः ऐसे विवाह का विच्छेंद ही श्रेयस्कर है तथा पुरुष और स्त्री: 


को पुनविवाह का अधिकार मिलना चाहिये | सोवियत रूस में पारस्परिक सम्मति 


... पर तलाक वध माना गया गया है । 


किन्तु पारस्परिक सम्मति पर विच्छेद नैतिक दृष्टि से उचित नहीं हो 
सकता । यदि कानूत सववंत्र इसकी अनुमति दे दे, तो छिप्र गति से यह पति या पत्नी 
की इच्छा पर तलाक में पतित हो जायेगा; क्‍योंकि कोई भी अन्य व्यक्ति को उस 


 विवाह-बन्धन में रखना पसन्द नहीं करेगा जो उसके लिये अरुचिकर हो चुका है। 


पति या पत्नी को जिसको भी प्यार करता छोड़ दिया गया है दूसरे को विवाह- . 
बन्धन से मुक्त करने के लिये बाध्य होना पड़ेगा और यदि दम्पत्ति में से कोई भी. 
किसी समय दूसरे को तलाक देने के लिये बाध्य कर सकता है; तो वैवाहिक सम्बन्ध 
में सुरक्षा और स्थायित्व नहीं रहेंगे। सफल पतियों का पीछा आकर्षक युवतियां - 
करेंगी, जो अपने यौवन और सौन्दर्य के द्वारा उन्हें पति के आरम्भिक जीवन के 


_ संघर्षमय वर्षों की आथिक कठिनाइयों तथा सन्‍्तति उत्पादन के कारण वृद्ध और 
 अनाक्षक पत्नियों से छीन ले जायेंगी । अनेक प्रमी और विश्वसनीय पत्नियों 


हृदय टूट जायेंगे और उनके बच्चे अपने पिताओं की वात्सल्यपूर्ण छत्र-छाया से वचित 
गे जायेंगे। सुन्दर, स्वार्थी तथा आकांक्ष स्त्रियां वतेमान विवाह को अधिक लाभप्रेंद 


मा 
चत्यक। . . 








(३) उदारमत के अनुसार तलाक की अनुमति अपवादात्मक परिस्थितियों... 
होती चाहिये । तलाक .की स्वीकृति सिलनी यदि पा 


































































पे 5 द नी ति-शास्त्र 


गम्भीर अपराधों का अपराधी सिद्ध हो चुका है, जेसे कि अभ्यासपूर्वक व्यभिचार, 
मद्यपान, निर्दयता, परित्याग, भयंकर अपराध, नपु सकत्व, असाध्य विक्षिप्तावस्था 
आदि । किन्तु यदि व्यक्ति न्यायालय की शरण लेता है तो उसे गम्भीर स्थिति में 
तलाक की अनुमति प्राप्त होनी चाहिये। द द 
तलाक की समस्या का अन्तिम समाधान विवाह के विषय में जनता की 
नैतिक अन्तःप्रे रणा के उत्थान पर निर्भर है। यदि सभी एक नैतिक संस्था के रूप में 
विवाह-सूत्र का सतत्‌ स्मरण कर सकते हैं--यदि सभी को पारस्परिक प्रेम के 
सूत्रों में आबद्ध परिवारों में पवित्र जीवन यापन करने का संकल्प प्रेरित कर सकता 
है तो तलाक का प्रश्न स्वयं अपना समाधान ढू ढ निकालेगा। राइटर ने. कहा है, 
“तलाक स्वयं एक रोग नहीं है; यह रोगोपचार के लिये एक शल्य-चिकित्सा के 
सुल्य है । रोग का कारण स्वयं परिवार के नैतिक मूल्यों को समझने में असफलता 
ला ला कक 
गे (६) बलात वंधव्य (एतरा07९९0 9४600४७॥0०१) --- क्‍ द 
द हिन्दू विवाह एक धारमिक संस्कार है । विवाह अविच्छेद है । हिन्दू धर्म में 
किसी भी स्थिति में तलाक का विधान नहीं है । वह पति की मृत्यु के पश्चात्‌ पुन- 
विवाह की अनुमति देता है । किन्तु पति की मृत्यु के पश्चात्‌ पत्नी को ऐसी अनुमति... 
नहीं देता । विवाह सूत्र की पवित्रता की रक्षा के हेतु पतियों की मृत्यु के उपरान्त 
स्त्रियों के ऊपर बलातू बेधव्य लाद दिया जाता है। इस प्रसंग में यह भी विदित हो 
कि हिन्दू धर्म में बहुविवाह का विधान है । 
थदि कोई स्त्री अपने मृत पति के प्रति वफादार रहना चाहती है, तो वह 
ऐसा कर सकती है और विवाह के उत्कृष्ट आदर्श को प्राप्त कर सकती है। वह 
_बह्ाचय और पतित्रत्य के उदात्त गुणों का अज॑न कर सकती है तथा अपनी हीन 
वासनाओं को उच्च आध्यात्मिक भावनाओं में परिवर्तित और परिमाजित कर 
सक़ती है। परल्तु, यदि प्रतिकूल परिस्थितियों के प्रभाव में वह स्त्री पुनविवाह करना 
चाहे, ता उसमें किसी को भी बाधक नहीं होना चाहिये । ब्रह्मचर्य बाहर से बल- 
प्रयोग द्वारा नहीं आ सकता । इसकी प्रेरणा इच्छापूर्वक अन्तरात्मा से होनी चाहिये। 
.._निःसन्तान विधवाओं को पुनविवाह करने देना चाहिये; क्योंकि मातृत्व स्त्रीत्व का 
. उद्देश्य है। मातृत्व के लिये उनकी अभिलाषा की पूर्ति होनी चाहिये । बाल- 
.._ विधवाओं को उनकी आत्माभिव्यक्ति और आत्मोपलब्धि के हेतु पुतविवाह की आज्ञा 
। . होनी चाहिये । युवती-विधवाओं को, जो अपने काम-वेग को रोकने में अंसमर्थ है, 
ह की अनुमति होनी चाहिये, अन्यथा वे कुमार में पड़कर पतित हो जायेंगी. 
फिर उनका सुधार नहीं हो पायेगा । बलातू वैधव्य के फल प्रायः अवैध यौन- 
पहरण परस्त्री का परपुरुष के साथ भाग जाना, वेश्यावृत्ति, अवैध सन्तान' 
ज्छ्ा की ञ त् 




































दर्श है | परन्तु बलात्‌ कम, 































सामाजिक नीतिशास्त्र की समस्‍यायें... ह> . : बेबी 


नहीं बनाया जा सकता, अतः एक विकत शुभ के हेतु उसकी इच्छा और विचारपूर्ण 
विश्वास के विरुद्ध किसी स्त्री को विधवा रहने के लिये बाध्य नहीं किया जा सकता । 
(७) वेश्यावत्ति (709॥/0#0०॥)--- है कप 
... कान्ट (६श॥0) का कथन उचित है कि “व्यक्ति स्वत: साध्य- हैं; उसको 
पाधन नहीं बनाना चाहिये ।” राइट ने कहा है, “वेश्या-वृत्ति अनुचित है; क्योंकि 
इसमें स्त्री के व्यक्तित्व के पतन के मूल्य पर उसे पुरुष के उपयोग का साधन बनाया 
जाता है। यह तथ्य कि स्त्री स्वयं अपने पतन की अनुमति देती है केवल यह॒सूचित 
करता है कि वह भी नैतिक नियम के उल्लंघन की अपराधिनी है, क्योंकि बह स्वयं 
अपने व्यक्तित्व का सम्मान नहीं करती ।””* 3 अप 2 
अब॑न ने कहा है, “वेश्या-वृत्ति नैतिक अर्थ में काम-जीवन के आदेश का. 
गम्भी रतम उल्लंघन है । वेश्या का यह धन के लिये निकृष्टतम आत्म-विक्रय है। वेश्या- 
गामी के लिये यह नैतिक आदर्श उल्लंघन का चरम रूप है, जिसके अनुसार नैतिक 
व्यक्ति को सदंव तथा कदापि साधन नहीं समझना चाहिये ।”? हा 
(८) महिलाओं के लिए व्यवसाय (एक्राश्श' छा शत)... 
कुछ उग्र विचारकों की धारणा है कि प्रत्येक प्रौढ़ स्त्री को. किसी उद्योग या 
व्यापार में नौकरी दी जानी चाहिये। केवल गर्भ और शिशु को दूध पिलाने की 
अवस्था में माताओं को इससे मुक्त किया जाना चाहिये, राज्य को उनकी आशिक _ 
. सहायता करनी चाहिये । किसी भी व्यस्क महिला को पुरंष के ऊपर आ्थिक दृष्टि 
से निर्भर रहने की आज्ञा नहीं मिलनी चाहिये । महिलायें क्रमश: पूरे नागरिक और 
राजनंतिक अधिकारों को प्राप्त कर रही हैं । उन्हें पुरुषों के समान व्यवसाय अपनाने _ 
चाहियें और रचनात्मक कार्य, आत्म-लाभ तथा आनन्द के लिये समान अवसर ही 
मिलने चाहियें । क्‍ 6 की मे कम 
राइट ने कहा है, “आधुनिक परिस्थितियों में प्रत्येक स्वस्थ महिला का कोई 
व्यवसाय होना चाहिये । प्रत्येक अविवाहित नारी को, जिसकी सेवाओं को परिवार की. 
आवश्यकता है, उसके भाइयों के समान दैनिकचर्या के रूप में कोई पेशा था व्यापार 


अपनाना चाहिये । यह उसके अपने चरित्र के विकास तथा सुख के लिये वांछनीय 
है । रचनात्मक कार्य-मात्र द्वारा मिलने वाला आत्म-लाभ का सुअवसर जिस पुरुष या 


स्त्री को दुलभ है उसे जीवन में परम सस्तोष भी अप्राप्य है।!० कक 
महिलायें पुरुषों के समान पेशे स्वीकार कर सकती हैं। किन्तु इससे कौठु- 
२... म्बिक जीवन में बाधा नहीं होनी चाहिये । पुरुष के लिये अपनी स्त्री तथा बच्चों का 
... भरण-पोषण नैतिक रूप से अच्छा है; दायित्व उसके चरित्र को दृढ़ बनाता है; वह. 





१ 


_पने परिवार से अधिक प्रेम करता है और उसके प्रति वफादार रहता है। बच्चों 







5. नीति-शास्त्र की सामान्य भूमिका, पृष्ठ ३०६। 
9. नीति-शोस्त्र के सूल तत्व, पृष्ठ ३१७॥ 77 "कर गहन ता 
0. नीति-शास्त्रे की सामान्य भूमिका, पृष्ठ ४६ । 7 7 0 हो. 


































 विकेकक कक हा द ... नीति-शास्त्र 
_ के लिये भी सुखी परिवार श्रेयस्कर है। सावेजनिक संस्थाओं की अवैयक्तिक देख-रेख 
की अपेक्षा अपनी माता की व्यक्तिगत देख-रेख में उनका अधिक अच्छा बौद्धिक तथा 
तेतिक विकास होता है। ० हर क्‍ के 
-... महिलायें परिवार-निर्माण को भी एक व्यवसाय समझ सकती हैं। आधुनिक 
मशीनें निश्चित व्यवस्था वाले कार्यों के लिये आवश्यक समय को घटा देती हैं और 
. बीद्धिक तथो आध्यात्मिक स्वभाव वाले बड़े कार्यों के लिये महिलाओं को मुक्त कर. 
देती हैं। एक गृहिणी भोजन के रसायन का ज्ञान प्राप्त करके उचित रूप से संतुलित 
. भोजन बनाकर परिवार को स्वस्थ रख सकती है। साधारण रोगों और परिचर्या 
के लिये उसे स्वास्थ्य-विज्ञान और औषधि का भी ज्ञान होना चाहिये | उसे परिवार 
के बजट (8708८() के लिये बही-खाते का भी ज्ञान होना चाहिये और परिवार के 
_ जययों पर दृष्टि रखनी चाहिये । उसे बाल-मनोविज्ञान और शिक्षा सिद्धान्त तथा 
. भ्योग का भी ज्ञान अजित करना चाहिये, जो बच्चों की घरेलू शिक्षा-दीक्षा से उसके 
-लिये बहुत मृल्यवान सिद्ध होंगे। पक थक क्‍ 
5... महिलायें अपनी प्रकृति के अनुकूल किसी व्यवसाय का विशेष-ज्ञान प्राप्त कर 
सकती हैं। बालकों की पाठशालाओं में वे अध्यापिकायें बन सकती हैं। बालिकाओं 
की पाठशालाओं और कालेजों में वे अध्यापन कार्य करती हैं। वे स्त्री रोगों, दाई, 


|. नस इत्यादि के पेशे का भी विशेष जशञानार्जन कर सकती हैं । वे सावंजनिक स्वास्थ्य 












करनी चाहिये।..... 


तत्सम्बन्धी स्थितियों के सुधार की देख-रेख कर सकती हैं। वे वृद्ध, मानस-रोगी 
तथा निर्बलों की शुश्रूषा कर सत्रती हैं। वे उन्माद रोग से ग्रसित स्त्रियों की देख-रेख 
.._ कर सकती हैं। बे पतित स्त्रियों को अपना सकती हैं और कुत्सित जीवन का. सुधार 
+ कर बकती दे हा व आम वजह | 


महिलाओं को ऐसे व्यवसायों को स्वीकार नहीं करना चाहिये जो स्त्रीत्व के 

..  अतिकूल हों और उनके नैसगिक स्त्रीत्व का अपहरण कर दें । उन्हें मातृत्व के आदर्श 

को नहीं त्यागनां चाहिये । उन्हें पुरुषों के साथ मल्लयुद्ध, खोज करने, शिकार, युद्ध 

और साहसपूर्ण कार्यों में प्रतियोगिता नहीं करनी चाहिये । उन्हें शारीरिक बल और 

. वीय॑ में पुरुषों का अनुकरण नहीं करना चाहिये तथा पुरुष बनने की चेष्टा नहीं 
5 0 कयायता (एकमाराबशा) 7 

.+ .. हिन्दू समाज कुछ वर्ण के लोगों को अस्पृश्य समझता है। हिन्दू समाज में. 















'पृश्य और अस्पृश्य हैं तथाकथित उच्च वर्ण स्वृह्य 





सामाजिक नीति-शास्त्र की समस्‍यायें... > 5 देब३ 


उनको छाया को भी नहीं छ॒ते । वे सार्वजनिक तालाबों और कुंओं का उपयोग नहीं. 
कर सकते । वे अपने बच्चों को सार्वजनिक पाठशालाओं में नहीं भेज सकते । 

यह अनैतिक प्रथा हिन्दू धर्म के ऊपर सबसे वड़ा क्लंक है। प्रत्येक व्यक्ति. 
स्वयं लक्ष्य है । हमें प्रत्येक व्यक्ति की उच्चता का सम्मान करना चाहिये। कोई व्यक्ति 
अपनी व्यक्तिगत गन्दगी, संक्रामक रोग और अभ्यासजनित अनैतिकता के कारण 
गन्दा और अस्पृश्य होता है। शरीर, मन तथा आत्मा के शुद्ध होते हुए भी केवल. 
जन्म के कारण कोई अस्पृश्य नहीं हो सकता, किन्तु बहुत से यथा-कथित अछुत मृत 
पशुओं का मांस भक्षण करते हैं; अध्यासपूर्वक सुरापान, व्यभिचार तथा अपराध करते 
हैं। उन्हें इन गन्दी और अनैतिक आदतों का परित्याग कर देना चाहिये और दूसरे 
के साथ सम्मान व्यवहार की योग्यता प्राप्त करनी चाहिये । हमें उतका आलिगन 
करना चाहिये और उनकी अनैतिक आदतों का सुधार करना चाहिये। 
(१० ) भिक्षावत्ति (?70[०5४४0०ात्री 86एश07४)--- 


मनुष्य को काम करने का अधिकार है। इस अधिकार की प्राप्ति उसके 
जीवित रहने के अधिकार से होती है और उसका अपने जीविकोपाज॑न के लिये काम 
करने का कत्तंव्य है। काम करने के लिए वह नैतिक रूप से बाध्य है । वह पर-निर्भर 
नहीं हो सकता । उसे समाज के ऊपर भार-स्वरूप होकर जीवित रहने का अधिकार 
नहीं है | उसे अपने काम से समाज के मंगल के हेतु अपना भाग प्रदान करना चाहिये । 
भीखमांगने का पेशा मनुष्य के गौरव को नष्ट कर देता है। वस्तुत: मनुष्य एक बुद्धिमाल 
प्राणी और स्वयं साध्य है । इससे उसके आत्म-सम्मान, स्वावलम्बन और आत्म- 
विश्वास का अपहरण हो जाता है। इसमें आत्माभिव्यक्ति और आत्मोपलब्धि के रे 
अवसर उससे छिन जाते हैं। अत: यह एक बड़ा नैतिक दोष है । मम 
भिक्षावृत्ति एक महान सामाजिक दोष है। मांगने वाले जो भीख से जीविको- 
पार्जन करते हैं समाज के लिये कुछ नहीं करते । वे कोई रचनात्मक कार्य नहीं करते । 
वे समाज में कोई लाभप्रद कार्य नहीं करते । वे आलसी लोगों को प्रोत्साहन देते हैं । 


वे समाज पर भार-स्वरूप हैं | वे अयोग्य हैं। हज 8 
भिक्षावृत्ति वाले दान के वात्र, नहीं हैं। कुछ उदारवृत्ति वाले अविवेकशील 
. लोग उनकी सहायता करके अपनी स्वाभाविक: सहानुभूति को तृप्त करते हैं । वे मांगने 


वालों के साथ व्यक्ति अथवा स्वयं साध्यों के प्रति. किये जाने. वाला. व्यवहार - नहीं 





.. करते, बल्कि उन्हें साधन मात्र समझते हैं। वे उनके अन्दर स्थित तत्व का शोषण 







_ठगने ओर दुष्टता करने का पेशा अपना लेते हैं। अत: भिक्षावृत्ति एक नैतिक तथा... 
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कैद नीति-शास्त्र 
(११) कया दान बुरा है ? (5 (फ्नताए था €्शों ? )-- क्‍ 
.... परोपकार एक सामाजिक धर्म है। दान देना एक प्रकार का परोपकार है। 
इसमें दया, धेर्य और सहनशीलता का समावेश होता है तथा इसमें ईष्या, दम्भ प्रदर्शन 
. ओर द्वेष का अभाव होता है। समाज की वर्तमान व्यवस्था में अनेक निर्धन और 
आफकिचन व्यक्तित हैं। उनकी विपत्ति से 'मुक्ति करते में सहायता होनी चाहिये। उनके द 
स्वावलम्बी बनाये जाने में उन्हें सहायता दी जानी चाहिये | तथापि दानी को विवेक- 
पूर्ण और पात्र का विचार करने वाला होना चाहिये । का विश क 
... पात्रापात्र का विचार न करने वाला दान अश्रे यस्कर है । क्योंकि यह समाज 
.. मैं अयोग्य परोपजीवियों के वर्ग की सृष्टि करता है। इससे उनके उपक्रम का विनाश 
हो जाता है। इससे उनकी अपने आप काम करने की शक्ति का हास हो जाता है । 
उनके आत्म-सम्मान और आत्म-विश्वास का अपहरण हो जाता है। दान का लक्ष्य 
सदैव पात्र के अन्दर आत्म-सम्मान को जाग्रत करना होना चाहिये। अविचारपूर्ण 
दान, दाता की सहजात सहानुभूति की तृप्ति करता है। इससे उत्तकी बुद्धिमत्तापूर्ण 
परोपकार-वृत्ति की तृप्ति नहीं होती । यह उसे भावना के प्रवाह में बह जाने वाला 
बता देता है। अविचारपूर्ण दान को सदगुण नहीं मानना चाहिये वरन्‌ इसे “विला- 
सिता का एक विशेष विनाशकारी रूप” समझा जाना चाहिये । 


विवेकपूर्ण दान एक धर्म है। इसने अत्यधिक व्यक्तिगत परोपकार किया है, 


और अनेक व्यक्तियों का वास्तविक हित किया है। इससे चिकित्सालय, पाठशाला, 
 अनाथालय, कुष्ठ रोगियों के गृह प्रसूति व अन्य परोपकारी संस्थाओं की स्थापना 
करने में सहायता मिली है । द कट ० 
.. _आधुतिक विचारक दानशीलता को मध्ययुगी नैतिकता के विचार का अवशेष 
मानते हैं। ड्यूई और टफ्ट्स कहते हैं, “वह सिद्धान्त, जो दानशीलता को मर्वोत्कृष्ट 
चरित्र-गुण बनाता है सामन्तशाही समाज का अवशेष है, अर्थात्‌ उन स्थितियों का, 
जिनमें एक उच्च वर्ग एक निम्त वर्ग के लिये अकस्मात्‌ ही कुछ करके ताम अजित 
करते हैं। दानशीलता के इस विचार के विरुद्ध आपत्ति यह है कि यह भी उन कानूनों 
. ओर सामाजिक व्यवस्थाओं को स्थिर रखने का बहाना बन जाता है जिन्हें स्वयं न्याय 
के लिये बदल जाना चाहिये। दान का उपयोग अपनी सामाजिक अन्‍्तरात्मा को 
: सन्तुष्ट करने के साधन के रूप में भी किया जा सकता है जबकि उसी समय सामाजिक 
_ अन्याय के शिकार होने वालों के मन में पैदा होने वाले रोष की भी इसमें शान्ति हो 


... जाती है। उदात्त परोपकार निर्दय, आथिक शोषण को छिपाने का साधन भी हो सकता 












ताल, मिशन, पाठशाला इत्यादि को दान का तत्कालीन संस्थाओं 
"व बनाने तथा सामाजिक पंरिवर्तंत को न करने के साधन से रूप में . 
कंता अत ता विश्द्ध शभ नहीं है। हमें समाज 
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